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मेगल भगवान्‌ वीरों मेगल॑ गोतमोगणी । 
: मंगल कुन्दकुन्दायों जैनधर्मो5स्तु मंगल ॥ 


भरतक्षेत्र की पुण्यंभूमि में आज से २४७५ वर्ष पूर्व जगतपूज्य 
परम-भट्गारझ भगवान श्री महावीर स्त्रामी मोद्यमागे का प्रकाश करने के 
लिये झपनी सातिशय दिव्यध्वनि द्वारा समस्त पदार्थो-का खरूप प्रकट 
कर रहे थे। उनके निर्वाण के उपरांत कालदोष से क्रमशः धपार 
ज्ञानसिधु का अ्रधिक्रांश भाग 'तो विच्छेद होगया, ओर पझल्प तथापि 
वीजमूत ज्ञान का प्रत्राह् भाचार्या को परंपरा द्वारा उत्तरत्त प्रवाहित 
होता रहा, जिपमें से आकाशस्तम्भ की भाँति कितने ही भाचार्यों ने 
शात्र गँथे । उन्हीं आचारयो में से एक भगवान कुन्दकुन्दाचार्यदेव थे, 
जिन्होंने सवेज्ञ मगवान श्री महावीर स्वामी से प्रवरतित ज्ञान को गुरु- 
परंपरा से प्राप्त करके, उप्तमें से पंचास्तिकाय, प्रवचनपारं, समयप्तार, 
नियममार, अश्रप्टपाहुड भादि शा्त्रों की रचना को झोर संसार-नाशक 
श्रुतज्ञान को चिरजीत्री बनाया। : 

पर्नोत्कृष्ट आगम श्री स्मग्मार के कर्ता भगवान कुन्दकुम्दाचार्यदेव 
विक्रम संबत्‌ के प्रारम्भ में होगये हैं, दिगम्बर जन परम्परा में उनका 
स्थान सर्वोक्कृष्ट है। सैज्ञ भगवान श्री महावीर स्वामी भर गगवर 
भगवान श्री गोतमस्वामी के पश्चात्‌ भगवान श्री दुन्दयुन्दाचार्य देश का 
ही स्थान प्राता है। दिगम्वर जेन साथु अपने को- वुन्ददुस्दाचाय की 
परंपता का कहने में गांखव मानते हैं। भगवान कुम्ददुन्दाचाय देव के 


शासतर साक्तातू गणधरदेव के बंचनों के बराबर ही प्रमाणभूत माने जाते 
है। उनके पश्चात होने बाले ग्रन्थक्ार आचार्य अपने कथन को सिद्ध 
काने के लिये कुन्दुल्दाचाय देव के शात्रों का प्रमाण देते हैं, इसलिये 
सह कथन निशविवाद मिद्ध होता है। वास्तव में भगवान दुन्दकुन्दा- 
चाये देव ने अपने परमागर्मों में तीथंकर देखें के द्वारा प्ररूपित 
उत्तम त्तम सिद्धान्तों वो सुगक्षित रखा है, ओर मोक्तामार्ग 'को 
स्थापित क्रिया है। विक्रम संवत्‌ €€० में विद्यमान श्री देवसेनाचार्य, 
अपने दशतमार नामक प्रन्थ में कहते हैं. क्रि-“बिदेह 
चेत्र के वर्तमान तीथंकर शी सीमन्धर - स्वामी के समक्सरण में 
जाकर श्री प्मनन्दिनाथ ने (कुन्दकुम्दाचाये देव ने) स्वतः प्राप्त किये 
हुए ज्ञन के द्वारा बोध न दिया होता तो मुनिजन यथार्थ मागे को 
केस जानते १? एक दूपरा उल्लेख देखिये, जिप्में कुन्दकुन्दाचारय देव को 
कलिकालमवज्ञ कहा गया है। 'प्मतनिदि, कुन्दकुन्दाच।र्य, वक्र्रीबाचार्य, 
एनाचाये, गृद्ध पच्छाचार्य-इन पंच नामों से विभूषित, चार पअंगुल ऊपर 
भाकाश में गमन करने की जिनके ऋद्धि थी, जिन्हाँने पूर्व विदेह में जाकर 
सीमेघर भगवान की बच्दना की थी और उनके पाम्त से मिले हुए श्रुत- 
ज्ञान के द्वारा जिन्‍्दोंति मारतत्रषे के भव्य जीबों को प्रतिबोध दिया है- 
ऐसे श्रो जिनचेद्रसू रे भद्न रक्क के उत्तराधिकारी रूप कलिकालसर्वज्ञ (भग- 
बान चुल्दकुन्दाचाय देव) के सचे हुए इस घटपाभून ग्रन्थ में... ..सरी 
खबर श्री श्रुतपागर को रची हुई मेज्ञप्राभ्त वी टीका समप्त हुई | इस- 
प्रकार पटपरादत की श्र' श्रुतपागरसरे कृत टीका के अंत में छिम्ता 
है । भगवान बुनल्दवुल्दाचाय देव की महता वो दर्शाने वाले ऐपे प्रनेका- 
ने उल्लेब जैन साहित्य में मिलते हैं, मनेक शिल/लेख भी इसका प्रमाग 
देते दें । इपसे ज्ञात होता है कि पनातन जैन संप्रदाय में कलिकाल- 
सत्रेज्ञ भगवान कुल्ददुल्दाचार्य देव का श्रपृ्त स्थान है। 

भगवान श्री कुल्दबुल्दाचाय देव के रचे हुए अनेक शास्त्र हैं, जि में 
से कुछ इव मम भी विद्वान हैं । त्रिलोक्नीनाथ सर्वज्ञदेत् के मुख से प्रताड़ित 
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को चुद्चिरूपी मस्तक पर उठाकर भन्य जीवों को समर्पित किया है। 
वाध्तव में इत काल में श्री त्मयप्तार शास्त्र मुमुक्तु भव्य जीवों का परम 
आधार है। ऐसे दुषमकाल में भी ऐमा झद्भुत, धननन्‍्य शरणभूत शास्त्र, 
ठीवकरदेव के मुखारबिंद से प्रगट हुआ झम्ृत विमान है, यह भपना 
महान्‌ प्रदूभाग्य है। निम्न व्यवहार की संघिपूर्वक्त यथार्थ मोक्षमागे 
की ऐसी संकलनवद्ध प्ररूपणा भ्रन्य किसी भी ग्रन्थ में नहीं है। बदि. 
पूज्य श्री कानजी स्वार्मी के शब्दों में कहा जाये तो यह समयत्तार 
शा्र भागमों का भी भागम है; लाखों शाझ्यों का सार इसमें विद्यमान 
है; जतशापन का यह स्तम्म है, साधतों के लिये कामघेनु कल्पबृक्ष 
है, चोदह पत्र का रहस्य इसमें भरा हुआ है। इसकी प्रत्येक गाया 
ठट-पाववब गुणध्वान में कूलते हुए महामुनि के भात्म-पनुभत्र से प्रगठ 
हुई है । ह 
श्री प्मगसार में भगवान कुन्दकुन्दाचार्य देव की ग्राकृत गाथाओं पर 
आताच्याति नामक संस्‍्कृत टीफ़ा फे लेखक (लगभग विक्रम संबरत्‌ की 
१०वीं शताददी में होगये) श्रीमान्‌ अप्रतचन्द्राचाय देव हैं। जिपप्रकार 
श्री मम्यमार के मृल कर्ता अलोकिक पुरुष हैं, वैसे ही इसके टीकाकार 
भी महान्मरर आचार्य हैं। आत्मस्याति के समान टीका आजतक किसी 
भ। जैनप्रन्‍्य की नई लिखी गई। उन्होंने पंचास्तिकाय और प्रवचनत्तार की 
टीका भी लिखी है एवं तत्ततार, पुरुषा्थसिद्वयुशाय भादि खतंत्र प्रन्थ 
भी लिखे हैं। उनकी एकमान्न झात्मस्याति टीका का स्वाध्याय करनेवाले 
की ही उनकी भाध्यात्मरतिक्तता, भत्मानुमव, प्रखर विद्वत्ता, वस्तुस्वरूप 
को न्याय से मिद्ध करने की उनही पप्ाघारण शक्ति का भर्ती ति 
भनु गत होजाता है। संक्षेत में ही गेमीर-गूढ़ रहस्यों को भर देने बाली 
नक) झनोखी शक्ति विद्वानों को भाश्चर्यचक्रित कर देती दै। ठन्की 
यद्र देवी टाफ़ा अतकैवली के बचनों के समान है। जैसे मूल श.ख- 
ता ने धमप्सारजों शाह्ष को समत्त निम-नैमब से रचा है, उसे 
द टकाफार ने भो भझध्यन्त सायथानीपू्वेक सस्पूगी निमर-बगन से 


जे 


टीका की रबना की है; टीना के पढ़ने वाले को सहज ही ऐसा भतु: 
भत्र हुए बिना नहीं रहता । शासनमान्य ,भगवान श्री कुन्दकुन्दाचार्य देव 
ने इस कलिकाल में जगदूगुरु तीथकरदेव जैत़ा काम क्रिया है भौर श्री 
झपृतचन्द्राचार्य देव ते मानों जैसे वे भगवान कुल्ददुन्द के हृदय में ही 
प्रवेश कर गये हों, इपप्रकार उप्तके गम्भीर भाशय को यथाथरूप से व्यक्त 
काके उनके गशवर जैपा काम किया है। भात्मएयाति में विमान काव्य 
( कलश ) भध्यात्रप्त और भ्ात्मालुमत्र की तंगी से परिपूर्ण हैं। भी. 
पद्मममदेज जैसे समभे झआचायों पर उन कलशों ने गहरा प्रभाव जमाया 
है और भाज भी वे तलब्ञान एवं भरध्यात्मरत से परिपूणु कलश अध्यात्म- 
रिकों की हदतंत्री को मंकृत कर देते हैं। अध्यात्मकवि के रूप में 
श्री अपुनचन्द्राचाये देव का स्थान जैन साहित्य में भरद्वितीय है। 


श्री समयसार में भगवान कुन्दकुन्दाचार्य देव ने ०७१५ गाधाओं की 
रचना प्राकृत में की है। उप्तपर श्री अमृतसचन्द्राचाय देव ने भात्मस्याति 
नाम तंथा श्री अयप्तेनाचार्य देव ने ताल्यमशत्ति नाम की सेशक्ृत टीकाएँ 
लिखी हैं | उन आचाये भगवंतों द्वारा किये गये अनन्त उपकार के 
स्मरण में उन्हें अत्येत भक्तिमाव से वेदन करते हैं। 


छुछ वर्ष पहले पेंडित जयचँद्रजी ने मूल गाधाओं का और आत्म- 
ख्याति का, हिन्दी में अनुवाद किया भर खतः भी उप्तमें कुछ भावार्थ 
लिखा । वह शास्त्र 'समयप्राम्ृत! के नाम से विक्रम सेवत्‌ १६६४ में 
प्रकाशित हुआ था। उसके पश्चात्‌ पैंडत मनोहरलालजी ने उम्रको 
प्रचलित हिंदीमाषां में परिवर्तित किया और श्री परमश्ुतप्रमावक मण्डल 
हुए 'तमयसार! के नाम से विक्रम सेक्त्‌ू १६७५ में प्रकाशित किया 
गया । इसप्रकार पण्डित जयचन्द्रजी, पंडित मनोहरलालजी का भोर श्री 
परमश्नतप्रभावक मण्डल का मुमुझु प्रमाज पर उपक्रार है। 


श्री परमश्रतप्रभावक्ष मण्डल हर प्रकाशित, हिन्दी समंयत्तार का 
अध्यात्मयोगी श्रो कातजी सलामी पर परम उपकार डुआ। वि, रा; 


१६७८ में उन महझत्ना के करवमलों में यह परमरावन चिताम॑णि 


ही उन कुशल जोइरी ने इप्ते रख लिया। पर्तरोति से स्पष्ठ 


' 2५! ञ। 
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खने पर उनके ऋछृशय में परम उल्लाम जागृत हुत्ा, झात्ममगगवान ने 
[६ 


विस्तृत हुई अनन्त गुणास्नीर निम्रशक्ति का संभाला चोर चनादिकाल 
से पर के प्रति उत्पाहपूत्रह दोड़ती हुई दत्त शिथल होगई; तथा पर- 
उम्तन्च से छुटकर खरूय में लीन होगई । इमप्रकार प्रन्थाघरान छम- 
यमार की अमीम कृपया से 


वाल-जहाम वारी श्री कानजी स्वामी ने चैतन्य- 
मूति भगशन समय्पार के दशन किये। 


्ऐ 


जैम-जसत वे ममयपार में गहराई तक उतरते गये बेप्े ही वपे 


उन्दोंने दखा कि केबलइ.नो पिता से उत्तराधिकार में भाई हुई भद- 
तन ० के 5 2 फल _ीलमी ० 5 पर्तक 
भुत नथयों का उनके छुपुत्न भगवान श्री कुन्दकुत्दाचाय देव ने रुचियूतरेक 

है "५ हू >, *_ हक अर है 
सेप्रह करके रखा है। कई वष तक श्री प्रममपारजी का गेभीरतापू्ते 6 
गहरा मनन वरने के पश्चात्‌ “किसी भी प्रकार जगत के जी स्वत 
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त्त को पमकले तथा अनादिकालीन दीनता 


/ लव 8० _ का प्त्य पा्‌रर्ज प्र क 
का नाश करदें * एस! करुणाचुद्ध करके उन्होंने प्रममपारजी पर भपूतत 
प्रबचनों का प्रारत्म किंग और यथाशक्ति झात्मलाभ लिया । भाजतक 


पूस्य श्री कानजी स्वामी ने सात बार- श्रो समयलारजी पर प्रतचन पूरा 
किये हैँ झोर इस ममय सो सोनगढ़ में आठवीं बार वह अद्ृतयर्षा द्वोरही 
है। संचत्‌ १६६६-२००० को माल में जिस समय उनको राजकोट 
में & महीने की हि 
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(ड्ट्वी बार) प्रवचन हुए थे। उप्त समय श्री जैन स्वाध्यायमन्दिर 
ऐपा लगा कि 'यह अमृल्य मुक्ताफल खिरे जाते हैं, यदि 


ग् ः 
हर] 
2] है 

शी ट्र। 
९ 
स्क्ण 


इन्द भेद जिया जाये तो यह झनेक मुमुझुओं की दर्िता दूर करके 
उन्हे खतूपजत्मी की प्राप्ति करादें। ऐपा विचार करके दुस्ट ने 


नो का पुलकाक़ार प्रक्राशितः कराने के हृतु से उनको नोठ 
का लन (लिख लेने) का प्रवन्च क्रिया था। उन्हीं लेखों से श्री पम- 


पसर बचा मुन्न तो भाष, में पंच पर्गों में पुल्लफाकार अ्रक्लाज्ित 


होचुके हैं भोर उन्हीं का हिन्दों भनुवादे बराक्रे। | शत शगृश्तोर प्रवचन 
दूपरा भाग (हिन्दी) को हमें मुमुझुओं के होथ-गें-देते-हुए हैप दोगहा 
है| इप अनुवाद में कोई न्यायविरुद्ध भात्र न झ्राजाये इस बात का 
पूरा पूरा ध्यान रखा गया है। 


जैसे श्री प्म्यप्तार शासत्र के मूल-बर्ता शोर टीकाकार धत्यंत आधा- 
स्थित आाचाये भगवान थे वैसे ही उप्तके प्रवचनकार भी स्वरूपानुभवी, 
बीतराग के परम भक्त, अनेक शा्तरों के पारगामी एवं प्राश्वयेकारी प्रभावना 
उदय के धारी युगग्रधान मह्यपुरुष हैं। उनका यह प्मयप्रार-प्रगचन 
पढ़ते ही पाठ्कों को उप्तके भात्म भतुभब, गाढ़ धध्यात्म प्रेम, सवरूपोस्मुख 
परिणति, वीतराग भक्ति के रंग में रंगा हुआ्लमा उनका चित्त, श्गाध 
श्रुतज्ञान और परम कल्याणक्रारी वचनयोग का भनुभव हुए बिना नहीं 
रहता । उनका संक्षिप जीवन-परिचय श्रन्यनत्र दिया गया है, इप्तल्िये उनके 
गुणों के विषय -में यहँ। विशेष कहने की भावश्यक्ता नहीं है। उनके 
गरत्येत आ्राश्वयरजनक प्रभावना का उदय होने के कारण, गत चौध्ह 
, यर्षों में सम्रपपार, प्रवचनमार, निय्रममार, षट्रखणडागम, पद्मनन्दिपंचविश- 
तिकां, तलाथसार, इश्ोपदेश, पंचाध्यायी, - मोक्षसागप्रकाशक, प्रतुभव- 
प्रकाश, भावांत्िद्धि शास्त्र, भात्मानुशान इत्यादि शास्रों पर आगमरहत्य- 
प्रशाशक, स्वानुभव सुद्रित अपूर्व प्रबचन करके कारियाबाड़ में भात्मविद्या 
का भतिप्रबल भान्दोलन- किया है। मात्र का्याबाड़ में ही नहीं, 
किन्तु धीरे-धैरे उनका पवित्र उपदेश पुस्तकों भोर 'मात्मधर्म! नामक 
मातिक्पत्र के द्वारा प्रकाशित होने के कारण पमत भारतवर्ष में अध्याधा- 
विद्या का भान्दोलन बेगपूरेक विस्तृत. होरहा है। ह्र्सप्रकार, स्वभाव से 
सुगम तथापि गुरुगम कौ लुप्रप्रायता के कारण और अनादिभज्ञान को 
लेकर अतिशय दुर्गम दोगये जिनागम के गंभीर झाशय- को - यथाभरूप 
से स्पष्ट करके उन्होंने बीतराग-विज्ञान को बुमती हुई य्योति को प्रस्यल्ित 
किया है। परम पवित्र जिनागम तो अपार निधानों, से १रिपूण है, किस्तु उन्‍हें 
देखने की दृष्टि सवामीजी के रुमाग्म और उनके बरुणापूर्वक दिये हुए 
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प्रवचन-अंजन के बिना हम अत्पबुद्धिझों को वह कैंसे प्राप्त होती ! 
पंचमकाल में चतुरथंक्लाल की मलक दिखाने वाले शासनग्रभावक 
श्री कानजी स््रामी ने आगम के रहस्यों को खोलकर हमारे जैसे हजारों 
ज॑बों पर जो भपार करुणा की है उसका वन वाणी द्वारा नहीं 
होसकता । 


जिप्तप्रकार स्वामीजी का प्रत्यज्ञ समागम - अनेक जीबी का अपार 
उपकार कर रहा है, उमीप्रकार उनके यह पत्रित्र प्रइचन भी वर्तमान 
ओर भविष्पक्राल के हजारों जीबों को यथा मोक्षिमागे. बतलाने - के .लिये 
तपकारी ऐिद्ध होंगे। इप दुष्मफाल में. जीव प्रायः -बेध॑मार्ग, को .ढी 
मोद्यमाग मानकर प्रत्र्तन कर 'रहे हैं। जि: स्वाबलम्ती पुरुषा्थ के 
ब्रिना-निश्चयनय के आश्रय के ब्रिना मोक्षमागे का प्रारंभ भी नहीं 
होता उप्त पुरुषाथ की जंबों को गेघ भी- नहीं : भाई है, किन्तु मात्र 
परावलत्री भावों को व्यवहाराभासे के आश्रय को ही मोक्षमागे मानकर 
उसका सेत्रन कर रहे हैं। 'स्वॉवलब्ी पुरुंषाथ का उपदेश देने वाले 
ज्ञानी पुरुषों की दुलेभता है एवं समयततार परंमागम को अभ्यात्त 
भी झति आहप है, कदाचित्‌ -कोई-कोई जीत्र उचप्रका अभ्याप्त करते भी 
हैं किन्तु गुरुगम 'के बिना उनके मात्र अक्षरज्ञान' ही होता है। श्री 
सयममार के पुरुषाथमूलक गहने सत्य मिथ्यालमूंढु हीनवीये रज॑वों की 
अनादि अपरिचत होने के कारण, ज्ञानीः पुरुषों के प्रत्यक्ष प्मागम के 
ब्रिना भथवा उनके द्वारा किये गये विस्तृत विवेचनों के बिना समकना 
भत्येत कठिन है । श्री समयसारजी की ग्राथमिक्र भूमिंकां की बातों को 
ही सत्वहीन ज॑व उच्चमूमिका की कल्पित कर लेते हैं, चतुथ गुणर्थान 
के भाजरों का तेरहवें गुण॒स्थान का मान लेते हैं, तथा निरावज्ञम्त्री (व्रावलम्त्ी) 
पुछबाव तो ऋथनमात्र की ही वलु है, इमप्रप्रधार उत्तती उपेक्षा करके 
पालची (पालन) भाईयों के प्रति जो आम्रड है उप्ते नहीं छोड़ते । 
ऐपी करुणाजनफ परेस्वति में जबक्नि सम्पकऋू-उपदेशाओं की अधि- 
कांश न्यूनता के कारण मोक्षमार का प्रायः ल्ोप होगया है तब युग- 


प्रधान सत्पुरुष श्री कानजी स्वामी ने श्री प्गयसारजी के विस्तृत विवै- 


चनात्मक प्रतचनों के द्वारा जिनागर्गों का मम खोलकर मोक्षमाग को 
झनावृत बरके बीतराग दर्शन का पुनुरुद्धार किया है, मोक्ष के महा मंत्र 
समान सप्रयप्तारमी की प्रत्येक गाथा को पूर्णतया शोधकर इन संक्षिप्त 
सूत्रों के ब्रिशाठ अगर को प्रवचनरूप से प्रगठ क्रिया है। प्तभी ने जिनका 
अनुभव क्रिया हो ऐसें घरेलू प्रसेगों के भनेक उदाहरणों द्वारा, भतिशय 
प्रभावक तथापि सुगम, ऐसे घनेक न्यायों द्वारा शोर अनेके यथोचित 
दृष्टान्तों द्वारा कुन्दकुन्द भगवान के परमभक्त श्री कानजी स्वामी ने प्म- 
यप्तारजी के भत्येत झथ-गंभीर सूद्रम पिद्धांतों को, भतिशय स्पष्ठट और 
सरंत् बनाया है। जीत्र के केसे भाव रहें तत्र जीव-पुद्दल का खतंत्र 


परिणमन, तथा कैसे भाव रहें. तब नवतलों का भूतार्थ स्वरूप पम्क में 


झाया कहलाता है। कैसे-कैसे भाव रहें तब निरात्रलम्बी पुरुषाथ को 
झादर, प्म्यग्दशन, चारित्र, तप, वीर्यादेक को. प्राप्ति हुई. कहलाती है- 
आदि विषयों का मनुष्य के जीवन में श्राने वाले पैकड़ों प्रसंगों के 
प्रभाण देकर ऐसा स्ष्टीकरण किया है कि मुमुक्तुओं को उन-उन विषर्यों का 
स्पष्ट सूदरम ज्ञान होकर भपूर्व गंभीर भर्थ दृष्टिगोचर हों ओर वे बंधमार्ग 
में मोज्ञमाग की कल्पना को छोड़कर यथाथ मोक्षमाग को समकर पतम्पकू- 
पुरुषारथ में लीन होजायें। इसप्रकार श्री प्मय््तार जी के मोक्षदायक् 
भावों को झतिशय. मधुर, नित्य-्नवीन,. वैविध्यपू शैली द्वारा प्रभावक 
भाषा में अत्यंत स्पष्टकूप से समक्ताकर जगत का भपार. उपक्ार किया 
है। पमयण्तार में भरे हुए अनमोल तत्य-रतनों का मृत््य ज्ञानियों के 
हेंदय में छुप रहा था वह उन्होंने जगत को बतलाया है। 


किसी परम मंगलयोग में, दिव्यध्यनि के नवनीतस्वरूप श्री प्रमयप्तार 
परमागम की रचना हुईं। इस रचना के पश्चात्‌ एक हजार व में जगेत 
के मंहाभाग्योदय से श्री प्मयप्तारजी के गहन तल्ों को विक्मित करने 
चौली भगवती आक्रस्याति की रचना- हुईं भोर उप्तके उपरान्त एचहजार 
बंधे पश्चात्‌ जगत॑ में पुनः महापुण्योदय से मंदबुद्धिओं को भी तमयत्तार 


( 


के मोक्षदायक्र तत्व ग्रहण कराने वाले परमे कल्याणकारी सर्मयत्तार-प्रेव्न 
हुए । जं.वो की बुद्धि क्रशः मन्‍्द होती जारही है तथाप्रि पंचमकाल के 
प्न्‍्ततक स्वामुभूति का मार्ग भविज्छिन रहना है, इसीलिए स्वाथुभू ते के 
उत्कृष्ट नि्मित्तमूत श्री समयसार जी के गम्भीर झाशय विशेष-विशेष 
स्पष्ट हाने के लिये पामपव्रित्र योग बनते रहते हैं। भन्तवरह्मि परमय्रवित्र 
योगों में प्रगट हुए जगत के तीन महादीपक श्री समयसार, श्री भात्मस्यातिं 
और ओऔ समयप्तार-प्रवचत प्दा जय्बंत रहें ! ओर स्तरानुभूति के पथ को 
प्रकाशित करें ! | 5 
यह पर॥ पुनीत प्रवचन स्वानुभूति के पन्‍्थ को अत्यंत स्पष्टरूंप से 
प्रकाशित काते हैं, इतना ही नहीं किन्तु साथ ही मुमुक्नु जीरो के 
हृदय में स्वानुभव की रुचि ओर पुरुषाथे जाग्रत करके अंशतः सा्पुरुष 
के प्रत्यक्ष उपदेश जैप्ता ही चमत्कारिक काये करते हैं। प्रवचनों को 
वाणी इतनी सहज, भाषादे, सजीव है कि चैतन्यमृर्ति पूज्य श्री कांनजी 
स्रामी के चैतन्यभात्र ही मूनिमान हो कर वाणी-प्रवाहरूप बढ़ रहे हों ! ऐभी 
अत्येत भावव्रादिनी अतर-वेदन को ग्ररूप से व्यक्त करती, शुद्धात्मा के 
प्रति अपार ग्रेन से उभराती, हदयत्यर्शी वाणी सुवात्र पाठक के हृदय को हृषित 
कर देती है, ओर उप ही वियररीत रुचच को क्षीण करके शुद्धात्मरुचि जागृत 
करती है। प्रत्नचनों के प्रत्येक्क एष्ठ में शुद्धाम्महिमा का अत्यंत भक्तिमय 
वातावरण गुजित होरहा है, और प्रत्येक्क शब्दं में से मधुर अनुभव-रप्त कर 
रहा है । इम शुद्रात्ममक्तिरत से और अनुभवरस से मुमुत्तु का हृदय मीग जाता 
है और वह शुद्रात्मा की लय॑ में मम्न होताता है; शुद्धात्मा के भतिरेक्त 
समस्त भाव उसे तुच्छ भासित होते हैं और पुरुषाथ उभरने लगता 


है। एमी अपू् चमत्कारिक शक्ति पुश्तह्ाकार वाणी में काचित्‌ ही 
देखने में आती है। 


ला 


इमप्रकार दिव्य तल्ज्ञान के गहन रहस्य अमृतकरती बाणी द्वारा 
तमकातर ओर साथ दी शुद्धात्मरुचि को जागृत करके पुरुषाथ का 
भाहान, प्त्पक्ष सत्ममागम को मैँकों दिखलाने वाले यह्द प्रबचन जैले- 
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पहितय में भनुफ्म हैं। जा मुमुझु प्रत्यक्ष सत्पुरुष से बिलग हैं, एव 
जिन्हें उनकी निएतर संगति दुष्प्राथ है-ऐसे मुपुन्न॒ुओं को यह प्रवचन 
अनन्य-झाधारमूत हैं। नितल्मम्ब्री पुरुषाथ वो प्मकाना भोर उसके लिये 
प्रेणा देना ही इत शाश्ष का प्रवान उद्देश्य होते पर भी उसका सर्वाग 
स्पष्टीकरण करते हुए प्रमन्‍्त शास्त्रों के से प्रयोजनंभूत तत्वों का स्पष्टी- 
करण भी इस प्र!चनों में भागया है; मानों श्रुतामृत का परम झाहाद- 
जनक महासागर इनमें हिलोरें ले रहा हो। यह प्रबचनप्रन्थ हजारों 
प्रश्नों को सुलकाने के लिंगे महाक्लोष है। शुद्धामा की रुचि उद्न् 
करके, पर के प्रति जो रुचि है उसे नट्ट करमे की परम ओऔषध है। 
रख जुभूति का सुगम पथ है तथा मिन्न-मित्र प्रकार के समत्त आत्माधिग्नों 
के लिपे यह अत्यंत उपकारी है। परम पूज्य श्री काननी स्वामी ने इन भझमृतप्तागर 
के प्मान प्रवचनों की भेद देकर भारतवष के मुमुन्नुओं को उपकृत 
कया है । 


खरूप-खुधा की प्राप्ति के इच्छुक जीवों को इन परम पत्ित्र प्रबचनों 
का बारार मनन करना योग्य है। संप्तार-विषवृत्त को नष्ट करने के 
लिये यह भमोध श्र हैं। इस झस्पायुवी मनुष्य भव में जीव का पवे- 
प्रथम यदि कोई कतेत्य है तो बह शुद्धात्मा का बहुमान, ग्रतीति और 
अमुभत्र है। उन बहुमानादि के कराने में यह प्रवचन परम निम्ित्तभृत 
हैं। हैं मुमुज्ञुओ ! भतिंशय उल्लाप्पूवंक इनका भम्याप्त करके उम्र 
पुंहषाथ से ईनमें मरे हुए भात्रों को भलीमे।ति हृदय में उतारकर, शुद्धात्मा 
की रुचि, प्रतीति और अलुभव करके शाश्वत परमौनन्द को प्राप्त करो! 
रामजी माणेकचेंद दोशी, 
प्रमुख- 
श्री जैन ध्वाध्यायमन्दिर ट्स् 
ह सोनगढ़ - 


, माघ झुक्‍ला ११, 
श्रीर संवत्‌ २४४६ 
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पांहित्य में भनुपम हैं। जो मुमुझ्तु प्रयत्त प्त्पुरुष से बिलग हैं, एवं 
जिन्हे उनकी निल्तर सेगति दुष्प्रा्प हैं-ऐपे मुपुन्नुओों को यह प्रवचन 
अनन्य-आधषारभूत हैं। निशावलम्बी पुरुषाथ वो पमकाना और उसके लिये 
प्रेणा देता हो इप शासन का प्रवान उद्देश्य द्वोने पर भी उसका स्वाग 
स्पष्टीऋरण करते हुए स्मैत्त शास्त्रों के पे प्रयोजनभूत तलों का स्पष्टी- 
करण भी इन प्र।चनों में झागया है; मानों भ्रुतामृत का परम भाहाद- 
जनक महाप्तागर इनमें दिलोरें ले रहा हो। यह प्रबचनप्रम्थ हजारों 
प्रश्नों को छुलंकाने के लिये महाक्रोष है। शुद्धामा की रुचि उन 
करके, पर के प्रति जो रुचि है उप्ते नष्ट करने की परम ओषध है। 
रखे जुभूति का सुगम पथ है तथा मित्र-मिन्न प्रद्मार के सरत्त झात्मायिग्रों 
के लिये यह झायंत उपझ्लारी है। परम पूज्य श्री कानजी स्वामी ने इन प्रमृतसागर 
के पमान प्रब॑चनों की भेट देकर भारतवषे के मुमुन्ुओं को उपकृत 
क्या है। 


स्वरुप-सुधा की प्राप्ति के इच्छुक जोबों को इन परम पतिन्न प्रबचनों 
का बाजार मनन काना योग्य है। संप्तार-विषवृत्ष को नष्ट करने के 
लिये यह भमोध श्र हैं| इस अल्पांयुपी मजुष्य ख् में जीत का पर्व 
प्रथम यदि कोई कतेज्य है तो वह शुद्धाम्मा का बहुमान, प्रतीति और 
अयुभत्र है। उन बहुमानादि के कराने में यह प्रवचन परम निमित्तभूत 
हैं। हैं मुपुजुओ! भतिंशय उल्लाप्तपूषंक्त इनका ध्म्याप्त करके उम्र 
पुदषाथे से इनमें भरें हुए भारी को मल्ीमाति हृदय में उतारकर, शुद्धात्मा 
थी रुचि, प्रतीति और अबुमत्र करके शाश्वत परमानन्द को प्राप्त करो! 


रामजी मांणेकर्चेंदर दोशी, 
प्रमुख 
श्री जन ध्वाध्यायमन्दिर ट्र 
सोनगढ - 


, माष शुक्ला १२, 
. चब्लोर संवत्‌ २४७६ 





अवश्य पढ़िये | 
पूज्य भ्री कांनजी स्वामी दारा, भगवत्‌ श्री वुन्दकुन्दाचार्यक्रत 
ग्रन्थों पर, एवं अन्य अध्यातमग्रन्थां पर किये 
गये विस्तृत विवेचन!--- 
समयसार-प्रवचन ( प्रथमभाग ) 
निशुचचय-व्यवद्दार की सधिपूर्वक यथार्थ मेक्षमार्ग की प्ररुषणा। 
पृष्ठ ४८८, पक्की जिल्द, मूल्य छद्दररुपये, डाकग्यय दस थाने अतिरिक्त । 
मुक्ति का मार्ग 
अरिदतदेव का स्वरूप ओर सर्व ज्ञस्तिद्धि पर युक्तिपूर्ण विचेचन- 
प्रन्थ । मूल्य दस आते, ढाकठयय माफ | 
मूल में भूल 
: डपादान-निमित्त संवाद के छेकर अदूभुत विवेचनपु्णा प्रन्थ । 
मूल्य बारह आने, डाकव्यय माफ । | 


आत्मधर्म की फाइले' 


प्रथमवर्ष-पृष्ठ १९८८, प्रवचन १५०। द्वितीय वर्ष पृष्ठ २१६, 
प्रवचन १०८ | तृतीय बर्षे पृष्ठ २००, प्रवचन १०७,। प्रत्येक वर्षा 
को सजिल्द फाइल का मूल्य पोनेचार रुपये । 


आत्मधर्म ( मासिकपत्र ) 
आध्यात्मिक प्रवचनों का अपूर्वा सअह्द वार्षिक मूल्य तीम रुपये 
मिलने का पत--- | 
१-श्री जैन स्वाध्यायमन्दिर ट्रस्ट २-अनेक्लान्त सुद्रणालय 
सेनगढ़ ( सौराष्ट्र ) मेटटा आंकड़िया (सोराष्ट्र ) 





श्रीमद्‌ भगवत्‌ इुन्दवुन्दाचाय देव प्रणीत 
श्री समयसार शासत्र पर 
परम पूज्य श्री कानजी स्वामी के प्रवचन 


गाथा १३ से भारम्भ 


भूमिका 


यथार्थ नव तस्बों के विकल्प से छूटकर निभेल एक खमभावता को 
शुद्धनय से जानना सो निश्चय-सम्यकत है, यह बात तेरहवीं गाथा 
में कही जायेगी 


घम-आत्मा का निमेल खमाव-आत्मा में हो खाधीनरूप से: है 
वह न तो बाहर से आता है ओर न बाहर की. प्तहायता से भाता 
है; किसी भी पर से या शुभविकल्प की सहायता से आत्मा का श्रवि- 
कारी धर्म प्रगट नहीं होता । अनज्ञानी जीव पर-संयोगाधीन विकारी अब-' 
स्था का कर्ता होकर अपने को भूलकर देहादिक तथा रागादिकरूप 
से पर की क्रिया करने वाले के रूप में अपने को मानता है; किन्तु 
परमार्थ से आत्मा सबे से मित्र . है, प्रतित्मय अनादि अनंत पूरे: है 
ओर ख्तंत्र है | 


थामा में अनंत गुण भरे हुए हैं, उसकी यथार्थ प्रतीति करके, विकारी 
भावों का त्याग करके निर्मेल निराकुल ज्ञानानंद स्वमाव को प्रगट करने 
को कहा है। जो हो सकता है वही कहा जाता है। झात्मा बाहर का: 
. कुछ नहीं कर. सकता इसलिये वह नहीं कहा. गया है । आत्मा . अपने 
में ही अनंत.पुरुषाथ,कर सकता: है, बाह्य में कुछ, नहीं कए सकता.। 


जो, कोई: प्ात्मा, अपना: मला. (कल्याण) करना चाहता है वह 
यदि ख्ाश्रित हो तमी कर सकता है। यदि बाहर से' लेना पढ़ें तो 
पराघीन, कहलाता . है: | झात्मा-का- धर्म स्वाधीन अपने: में ही है । 
मत, बचत, काय में आत्मा, का पे नहीं है, भीतर जड़-कर्म का 
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जीवाजीवाधिकार $ गाथा-१३ [दे 


तथा इन्द्रियों से भर देव, गुरु,शाख श्ादि संयोगी परबतु से आप्ृस्वभाव 
प्रगट होता है बह जीव-अजीव को एक मानता है। उसे अपयोगी 
स्वाधीन भ्रात्मखरूप की श्रद्धा नहीं है । जैसे पिद्ध भगवान देहादि 
संयोग से रहित अनंत गुणों से अपने पूण स्वभावरूप हैं वैसे ही प्रत्येक 
जीव सदा परमार्थ से अनेतगुणों से परिपूर्ण है, खतंत्र है । एकेन्द्रिय 
में अथवा निगोददशा में भी स्वभाव से तो पूरे प्रभु ही है । 


मैं अंतरंग के अनन्तगुणों से परिपूर्ण हूँ, असंयोगी हूँ, अविनाशी हूँ, 
खतंत्र हैँ और परसे भिन्न हूँ इसप्रकार स्वभाव को भूलकर जो यह मानता 
है के में दूसरे से संतुष्ट होऊे, दूसरे को सेतुष्ट करूं; और किप्ती की 
कृपा से हृवाम हो जाये तथा जो इस्॒प्रकार दूसरों से गुण-लाभ मानता , 
है उसे यह खबर ही नहीं है कि खपत आत्मा क्या है | ४६ की 
प्रारंभिक इकाई ( प्म्पऋंदशन ) दया है। जो यह मानता है कि 
पुणय-फ।प के बिकारों भाव अथवा मन, वाणी या देह की सहायता 
से निज को गुण-लाभ होता है वह अनित्य संयोग में शरण मानता 
है | करती का आचार मानने का अथ यह है कि अपने में निज की 
काई शाक्त नहीं है यह विपरीत मान्यता ही अनेत-संसार में परिभ्रमण 
करने का बीज है । 


जैसे पूण गुण सर्जज्ञ वीतराग परमात्मा में है वैसे ही पूरे गुण मुममें 
भी हैं ऐसी श्रद्धा के बल से मलिनता का नाश और निर्मलता की 
उत्पति होती है । इसके अतिरिक्त यदि कोई दूसरा उपाय बताये तो बह 
निरा पाखेड है, रुसार में परिम्रमण करने का उपाय है । 


निर्मल स्वभाव को प्रतीति करने के वाद सः4इंज्ञान के द्वारा 
वर्तमान विकारी अवस्था ओर संयेग का निम्त्ति इत्यादि जैसा है वैसा 
ही जानता है, किन्तु यदि उसके कर्त्व को या खामित्र को माने 
अथव!ः शुभराग को सहायक माने तो वह ज्ञान सच्चाज्ञान नहीं है। मैं 
शुद्धनय से एकरूप पूरे श्रुव ख्भावी हूँ ऐसी प्रतीति किये विना सम्यऋू- 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-१ ३ [ ४ 


भुयत्थेणासिगदा जीवाजीवा य पुणणपाव च। 
आसवसंवरणिज्जरबधो मोक्खो य सम्मत्त ॥ १३ ॥ 


भृतार्थेनाभियता जीवाजीवों च पुर्यपाप च। 
आखवसंवरनिजरा वेधों मोन्षश्च सम्यक्वम ॥ १३॥ 


अर्थ: - भूताथनय के द्वारा जाने गये जीव, अजीब, पुण्य-पाप 
आखव, संवर, निजरा, वन्‍्ध और मोक्ष (यह नवतत्व) सम्यक्ल हैं। 


« यहाँ सम्पक्त की चर्चा होरददी है | श्रावक के ब्रत श्ौर मुनित्व 
सम्यक्त्प के बाद ही होते हैं | निश्चय परमाथ्थरूप सम्यक्व के विना 
जितने भी क्रियाकांड, त्रत तप इत्यादि किये जाते हैं वे सब बालब्रत 
ओर वालतप हैं, ऐसा श्री सर्वेज्ञ भगवान ने कहा है | शुभभाव भी 
+ रा (आल्व) भाव हैं, उनसे आत्मा को कोई लाभ नहीं होता । 
ज्ञानी को भी महाव्रतादि के शुभभाव से लाभ नहीं होता, किन्तु 
अविकारी अखंड सख्॒भाव के लक्ष्य से जितनी स्थिरता प्रगठ होती है 
उतना लाभ होता है| जबतक संपूर्ण राग दूर नहीं होजाता, 
वीतराग नहीं हो जाता तबतक अशुभ में न जाने के लिये ब्रतादि के 
शुभभमाव हुए बिना नहीं रहते, किन्तु ज्ञानी उन्हें अपने खभाव का. 
नहीं मानते | जो शुभभाव से लाभ मानते हैं उन्हें स्वतंत्र स्रभाव के 
गुणकी श्रद्धा नहीं है । 


प्रश्न:-आत्मा के गुणों को फसल कहाँ से बढ़ती है: 


उत्तरः-स्रभावाश्रित . सम्यकूदशन रूपी वीज से, और सम्यकूदर्शन 
के द्वारा की गई अखण्ड स्वलद्ष्य की स्थिरता से । किन्तु स्मरण रहे 
कि शुभभाव से अथवा किपतती भी विकार से अविकारी आत्मा को 
.. कदापि गरुण-लाभ नहीं होता | गुण तो स्वभाव में ही विद्यमान हैं । 
गुण प्रगट नहीं होते किन्तु गुण की पर्याय प्रगठ होती है, उसे व्यवहार * 
से यह कहा जाता है कि- गुण प्रगठ हुए हैं! । 
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हे बिक्वल्य भी सटे फिक्मात * ह्मलिये बह 
है; नव तख का विक्ल्य मी अस्थायी पझगिकमात्र है, हर्ाल्रय देर 


थ्र्प्े त्रृ र्म धप7 >'ने चात्त रद: नद्यनत्द्र के भद 
अमूताथ है, स्तरभाव में स्थिर हाने ब्राला नहां दूं । न्तस्त्र के मद 
सा ८ बस कि, भेद कल बम जज कक >कक ० लटक ण्य्म्य्य ज्ञा सपफा- 
तथा से विकारी अबस्था के भे्ठा का गोगू कारक नय एफस्य झोदव 


हर ।>म 
स्वमात्र को लक्ष में तने वाली दष्दि का शुद्नव अथंबा भृताथंद्या5 


कहते हैँ । 
नवतत्वों का मन के द्वारा विचार करना सो शुभराग द्वे । वह 
शुभविकल्प परियृण बयाथ तत्व के ममकने में बीच में निर्मित्तत्स से 


झाये विना नहीं रहता; दिन्‍्तु उम्र विकल्प का अभाव करके, ऋणिक 
विकारी अ्रश्च को गोण करके, शुद्रनय के द्वारा एकरूप अखेइकज्ञायक्र 


खभावी आत्मा को जानकर उपकी श्रद्धा करे सो. मम्यकूदशीन 


भा 


स्वभाव के वह से निमूबय एकत्व की श्रद्धा होती दे, बंदी नव॒तत्व के 
विचार की प्रथम उपस्थिति थी इसलिये वह निमित्त कहलाता दे | 


स्वयं ही पूर्ण कल्याणस्वरूप खतंत्र है, उस स्वमाव के लक्ष्य से 
नव॒तत्व के भेद को छोइकर निर्मल एकाच की श्रद्धा में त्विर होता 
सो उसे सर्वज्ञ भगवानने सम्यक्त्व कहा है। 


टीकाः-जीवादिक नवततों को शुद्धनय से जाने ओर जानने 
के वाद विकल्प को गोण करके स्वभावोन्मुख होकर एकरूप स्वभाव को 
जाने सो नियम से सम्पक्ूदशन है | यह धर्म की पहली सीढ़ी दै। 
इसके बिना, ब्रत, तप, पूजा, भक्ति इत्यादि शुभभाव करके राम को 
कम करे ओर दृष्णा को घठाये तो पुण्य होता हैं, किन्तु उससे किचित- 
मात्र भी आतधर्स प्रगट नहीं होता | आगे ३६ वीं गाथा में झाचाये- 
देव ने कहा है कि-ज्ञो शुभाशुभ भाव को आत्म! का स्वरूप मानता 


हैं वह मृढ़ हैं । 


कं भूत के क् 
अतरग भूताथ (त्रकालिक पदार्थ) नित्य पूरे शक्ति से भरा हुआ 


हम >< 
हैं, ठस़ीकी महिमा करके, उसीका लक्ष करके अंतरंग में ढले और 
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मात् नवतत्वों के विचार में लगा रहे तो उसे पुएंय “होता है। किन्तु 
अनंतगुणखरूप हृब्य की श्रद्धा नहीं होती। भज्ञानी जीव यह मानता 
है कि नवतलों का विचार करते-कारसे भीतर गुण प्रगट होजायेंगे, किन्तु 
शुभभावों के द्वारा आत्मा का स्वभाव त्रिकाल में मी प्रगठ नहीं हो 
सकता । जो जतत्तू है वह सत्रूप से ही रहेगा। त्रिकाल में भी सत्‌ 
में असतपन नहीं आस्कता। नवतत्वों को राग के भेदों से रहित 
मभूताथेनय के द्वारा (स्वभाव की अंतरंगः निमल दृष्टि से) जानना सो 
सम्यकूत्व है, इसप्रकार सर्वज्ञों ने कहा है। 


यदि कोई ठीकरों का संग्रह करके उन्हें रुपया माने तो वह अज्ञानी 
है, इसीप्रकार जो यथार्थ चस्तु को न जानकर उप्तसते विपरीत मागे में 
वाह्य में अपने माने हुए काये से संतोष माने तो वह अज्ञानी है। 
यदि कोई व्यवहारिक नवतत्वों की श्रद्धा से अथवा उनके विकल्प से, 
पुण्य से या देहादि जड़ की क्रिया से या शुभराग के आचरण से धर्म 
माने तो वह अपनी ऐसी विपरीत घारणा के बनाने में खतंत्र है किन्तु 
सर्वश् वीतराग के अंतरंग मागे में चह विपरीत धारणा कार्यकारी नहीं 
होगी, अर्थात्‌ उस विपरीत घारणा से कदापि घमम नहीं होगा। शुभाशुभ 
भाव मोक्षमागे नहीं किन्तु वेधन मार्ग है, सेसार में परिम्रमण करने का 


मांगे है सगवान ने रागरहित दशन ज्ञान चारित्र को पदभूत व्यहार- 
मोक्षमाने कहा है। 


आत्मा से अभेद परमार्थ खरूप को समझाने के लिये पहले निमित्त- 
रूप से तीर्थ की ( व्यवहार की ) प्रदडत्ति के लिये अमूताथे (व्यवहयर ) 
नय से नवतत्वों के भेद किये जाते हैं कि जो इन्हें जानता है तो 
झ्ात्मा है ओर जो नहीं जानता सो अचेतन अजीब है । कर्म के निमि- 
त्ाघीन जो शुभाशुभभाव होते हैं सो पुण्य-पाप के विकारीमाव हैं 
इसलिये वे आख्व हैं, ओर उनमें युक्त होने से वध होता है । खमाव . 
को पहिचानकर स्थिर होने से संवर॒ निजरारूप अवस्था होती है और, 
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स्वभाव में पूर्णूहूप से ल्थिर होने से मोझ्र्ूप पूणे निमलदशा प्रगट 
होती है । ह 

इस्प्रकार तवततों की परिभाषा का जाने विदा प्रमा को वहीं 
जाता जास्कता इसलिये तीथे की पग्रद्धति के लिये घनेकप्रकार के 
अभूतार् भेदों से भूवार्व एकहूप बात्मा को कहते हैं । वाष्तलतर में 


5 उससे ्‌ होता तथापि उसकी उपत्तिति 5 अल 2 जब श्रद्धा 
ता उत्तत घ्म हां हाता तथापि उसको उपत्यिति हाती हैं | जब श्रद्ध 





45०“ सका जन हा र्श+र पर मे नदप्रत्तार 330. जज कब 2. #०- “न... हि. 
मे उसका असाद कर आर सदगप्रक्रार के वकसन्पा के 
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अखंणड स्नाव का लहनत्च का तंव नवततल का ब्य मित्ति 


लाता है, वह अमावरूप से निमित्त 


पहले यथा नवतत्वों के समकने में (गुरु आदिक तो मिमरित 
हैं) एक को प्रा८ करने वाला शुद्धनय ही है। यदि त्वमात्रोग्नुख 
न हो थोर मात्र देव, गुर, शाल तथा नवततों के शुभराग में अब्क 
जाय तो वह एण्ड है। 

सच्चे नवतसों ७० 


से नवतततां की पहिचान में देव, गुरु. शारू की पहिचान 
आजाती है उसका स्वरूप 22840 हक 2 न डे - 
जाता है। उत्तका स्वरूप सैल्लेप भ॑ कहा है- 


जीव दत्व:-राग-द्ेब, अज्ञानरहित भसंयोगी शुद्ध आत्मा को मानता 
सो निश्चयश्रद्धा है | 


अजीब, पुर, पाप, आठुव, बंध इन पांच दलों को आत्मा के 
खमाव में नात्तिरुप मानना, वे हेयरूप है ऐसी श्रद्धा करना; 
कुगुरु, कुदेव, दुशात्र आ्राज्न ओर बंध के कारणभूत होने से हेव 
रूप तज्न हैं, उनकी भी हेवहुप श्रद्धा इन पांच तलों में आजाती है। 


सेवर सिन्नेरा:-बह 


">पआ नेमल दशेन ज्ञन ( मोक्षमागे 
मु निमल दर्शन, ज्ञान, चारिरूप मोक्षमाग है, 
साधक आचार्य डा कि बा २5 २०१0 
॥ भोत्र हैं। आचाये, उपाध्याय, साधुरुप में जो श्रीगुर्र॒ हैं. उनका 


स्वरूप संबर-निजरा मे आजातो है । 

22 अर हि मिल अचस्था न ३६ ० और 

हे मोक्ष:-पूर्ण _ मेल अतत्था मोक्ष हैं, अरूंत और तिह्द परमात्मा 
3 चीतरागदेव हैं; उनका स्वरूप मोक्ष में आजाता है । हे 


हि पर 
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जिपने ऐसे नव॒तत्वों को नहीं जाना उनकी यहूँ। बात नहीं है । 
बीतरागदेव के शार्त्रों से या सतसमागम से जिसने सच्चे नवतत्वों को 
जान लिया है तथापि यदि वह नवतत्वों के विकल्प में ही लगा रहे 
तो उप्तका संसार बना रहेगा | नवप्रकार में से शुद्धनय के द्वारा एक- 
रूप ज्ञायक हैँ इसप्रकार एक परमार स्वभाव को ही स्वीकार करना सो 
सम्पकत्व है । दान, पूजा इत्यादि शुभभाव हैं ओर हिसा झपस्त्य आदि 
अशुभ भाव हैं | उन शुभाशुभ भावों के करने से धर्म होता है यह 
मानना सो त्रिकाल मिथ्यात्व है । इससे पुण्य के शुभभाव छोड़कर पाप 
में जाने को नहीं कहा है। विषय-कषाय देहादि में आसक्ति, 
रुपया-पैसा ओर राग की प्रवृत्तिरूप व्यवत्तायः इत्यादि समरत्त भावों में 
पात्र पापरूप अशुभ भाव हैं; और दानादि में तृष्णा की कम्ती कथा 
कषाय की मंदता छत्यादि हो तो वह शुभभाव पुण्य है, इसप्रकार 
पुण्य-पाप को व्यवहार से भिन्न माने किन्तु दोनों को अज़ब «.-.कर 3. ५ 
धर्म न माने [इसप्रकार नवतत्वों को भलीमाति जाने तो वह शुभभाव है। 

घमं की ऐसी बात यदि धीरज से एकाग्रता पूर्वक न सुने तो मूल 
वस्तु यकायक समम में नहीं आती; पश्चात्‌ भीतर ऐसा होता है कि- 
यदि ऐसा मानेंगे कि ऐसे पुण्य के व्यवहार से पुण्य नहां होता तो 
धमे ओर पुरंय दोनों से भ्रष्ट हो जायेंगे। किन्तु सत्य को सममे बिना 
त्रिकाल में भी संपघार का अमाव नहीं होसकता | अनादिकाल से यथार्थ 
वस्तु की प्रतीति के बिना जितना किया और जितना पाना है वह प्रव 
अज्ञान ही है, उन सब को छोड़ना पड़ेगा । जित्र भाव से अनन्तकाल 
से संसार का सेवन किया है वह भाव नया नहीं है। घम के नाम 
पर अतरंगस्वरूप को भूलकर अन्य सब अनन्तवार किया है किन्तु उससे 
घम नहीं हुआ; मात्र शुभ-अशुभभाव हुए हैं किन्तु उन - बंधनमभावों से 
अंश मात्र घ॒मं नहीं होता । पूर्वा पर विरोध से रहित सच्चे नवततों 
को जाने तब अमूताथे में (व्यवहार में ) आता है, वह भी पुण्यभाव 
है; उससे पूरे परमात्म पद प्रगट नहीं होता | 


५० ] समयसार प्रयचन ; इसरा भाग 


न्न्न्ज 
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तय का पस्म्नभा बिना नं ता | सवा4 सगद ट) प्रथम चग ६ आए 
हक पक ब्० न्य्‌ 0, 

प्रमक्त के &तुगार जा सत्ता दाता है भा धरम किया ष्ं। 


पास्‍्त झात्मा एकत्रित ह्ाकर एक परमात्मा है, एक सब व्यापक 


बे दि नी “मी 
ईश्वर है, जगत का जाभार है, जगत का कमा है; श्मप्रद्वार' मानने 


चाला खमात्र का शावक्र भी नहीं दे; जो मतका जिशास नहीं है इस 


अभूताय के व्यवद्मारनय का भी त्ान नहीं है। भगवान ऐसे रागी नहीं 
हैँ कि किसी को कुछ दे दें प्रवतरा देने की ईच्छा करें | क्रिती के 
आशीर्वाद से भला होसकता दे अबवा किमी की प्रामना करने से 
गुण प्रग/ होतकता है टम्प्रकार मानना सो बोर झरशान है, महा 


पाखण्ड है, निराभ्रत है । 


तत्वों 2 कर #+रर प्रग्यवन 8 6 डर 

मात्र नच तत्वा को श्रद्धा कर के पुण्यवन्ध करें तो स्थगे में जाय 
५ मत्यर्प की प्रतीत के विना बहा से आज पे हुदादि में 
किन्तु आत्मचरूप की प्रतीति के बिना तंहा से आका पशु ह्वांदि मे 
५ फट अ का र् 38 घ्त्या घ् या पी च्चो ग्यी ० दी अक ग्ल्िमिगा बन 
आर फिर नरक निगाद इत्यादि गतियों म-चांतामा के भर्वा में परिन्रमण 


करता है | सत्‌ तो जैमा होता दे बैसा ही कहा जाता दे; वह दनिय 
को अनुकूल पड़ता है या नहीं उसपर पतत्‌ अवलेबित नहीं होता । जिसे 
मानने से अहित होता हो वह कैसे कहा जा मकता हे? 


न्न्प 
2 । 
सध्पै 
रे 
न 


जैसा यहाँ कहा है उसी प्रकार नवनत्नों का और परमार श्रद्धा का 
खल्प सत्त्‌ समागम करके स्रये समझे, निर्णय करे और यथा प्रतीति 
सहित निश्चय सम्यकू दर्शन को से पुरुषार से प्रगट करे तो उप्रमें 
व्यवहार श्रद्धा निमित्त कहलाती है । 


आध्मा को यथार्थ पहिचान के बिना अथवा स्वरूप की प्रतीति के 
विना समस्त जाती में कोई शरण नहीं है; मात्र अखंडानंद पूर्ण शुद्ध 
आक्मा को प्रतीति ही अपनी परम शरण है, खयं ही परम शरण है 

आचादेव कहते हैं कि जैसा स्वज्ञ भगवानने कहा है उसी 
मकार नवतत्वों को प्रथम सत्‌ समागम से जानो, पात्रता को प्राप्त कर 
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तत्वज्ञान का अभ्यात्त करो, स्वाधीन स्वरूप का परिचय करो, ख्तंत्र 
परमाथे को प्राप्त करने वाले शुद्धनय के द्वारा निमलः खमाव की. 
श्रद्मा करो | 


नवतत्वों के विकल्प से आत्मा का यथाये अमेदरप्रूप नहीं समझा 
जासकता किन्तु यदि उत् नवप्रकार के भेदरूप मैं नहीं हूँ इस- 
प्रकार विकल्प और विचार का भेद छोड़कर ऐसी श्रद्धा करे कि में त्रिकाल 
पूरी हूँ तो आत्मा का उमाव समक में आज़कता है । यदि आत्मा 
का सच्चा सुख चाहिये है तो यथाथंता को जानकर उसकी श्रद्धा करो। 
पुण्य-पाप के भाव घममे की ओर के विकारी भाव है, अभूतार्थ है, 
आत्मा में टिकनेवाले नहीं है इसलिये वे आत्मा का स्वभाव नहीं है। 
इसप्रकार नवतत्वों के विकल्प में अठ्क जाने वाले अनेक भेदों से आत्मा 
को पृथक मानकर एकरूप निर्विकल्प परमाथ भाव से अलग चुन लेना 
सो सम्यकूदशन है | शुद्ध नयाश्रत आत्मा के एकतल्व का, निरपेक्ष 
निमलता का निश्चय करना चाहिये कि मैं स्वभाव से पूरी हूँ, एकाकार 
निमल ज्ञायक स्वभाव में निश्चल हूँ, नवतत्वों के विकल्प से रहेत हूँ; 
इसप्रकार शुद्धनय से स्थापित आत्मा की अनुभूति जो कि आत्म ख्याति 
है. सम्यकूदशन है; इसकी प्राप्ति होती है | 


ऐसी श्रद्धा के बिना कि में अक्रिय असेग पूरी हूँ; भव रहितता 
का अनुभव नहीं होता ओर अतीन्द्रिय स्वानुभव के बिना ख्भाव के 
गुण की निर्मलता प्रगठ नहीं होती । देखनेवाला ओर जाननेवाला खये 
ओर अपने को ही नहीं जाने, ओर वाद्य में जो शरीर, मन, वाणी की 
प्रवृत्ति दिखाई देती है उसे माने, एवं उससे आगे जाइ्ये तो परायभाव 
को दूर कर के दया, ब्रतादि के शुभभाव करे और उसी में सम्पूर्ण 
घम मान बैठे तो उसे यथाथे कई से प्राप्त होगा ! 

अपने को मन के शुभाशुम विकल्प से नवतत्वों से मिन्र- एकरूप 
ज्ञायक शुवभाव से न देखे और यदि कोई वाहर की प्रदृत्ति बताये- 
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पुण्य की वात करे कि कन्दमूल का त्याग कर दोगे तो धर्म छ्ोगा, तो 
ठसे जल्दी स्रीकार काले; किन्तु यह प्रमक्ते कि पुसव-पाप से मिल 
मेरा भात्मा क्या है; तो इससे यथाये थर्म कैसे प्राप्त .गा ! जानमे- 
बाला तो खयं हे किल्तु दूसरे को जानता दे ओर अपने को भूल जाता 
है ! यहँ। कन्दमल के खाने या न खाने की बात ही नहीं दे कितु 


बात तो यह है कि पापमभाव को छोड़ने के लिये शुभभात्र प्रवरश्य 
करना चाहिये; लेकिन यह ध्यान रहें कि उप्तसे थम नहीं होता । 


ज्िप्त से तर जाते हैं वह ती4 कइलाता दे, उप्का जो उपाय 
उपर कहा है उत्के अतिरिक्त दूसरा कोई उयाय त्रिझाल में भी नहीं 
होतकता | अखंड के लक्ष से नवततों के शुभ राग का जो खंड होता 
है वह आदरणीय नहां है, स्वभाव नहीं है; यह जानना सो भी व्यवहार 
है । उपका आश्रय छोड़कर, भेद का लक्ष गोण करके, उम्तके भभाव 
रूप निविकल्प निश्चय दृष्टि से अतरंग में एकाग्र होकर, उस अनुभव 
सहित पूणे स्वरूप की श्रद्धा होने पर पम्पकूदशन होता दै। उसे बयान 
प्रतीति होती है कि मुझे परमात्मा के दर्शन हो गये अथांत्‌ पूर्ण निश्चय 
साध्य सिद्ध परमात्म खरूप का यवाथे लक्ष प्राप्त होगया । सम्बकृदरशन 
नहीं परमात्मा का दर्शन है | 


“पनः--क्या आत्मा के साक्षातकार में तेज ( प्रकाश ) दिखाई 
देता है ! ह 
उत्त:--नहीं, क्योंकि आत्मा तो अरूपी है, पदा ज्ञानानंदखरूप 
है और प्रकाश परमांशों हे पुदूग पक पट के असम 
व श््‌ तु ह-पुदूगल की पर्याव है, रूपी है । अरूपी 
प्मा में रूपी रजकण नहीं हो सकते | 


चल के न्यायालुप्तार विरोध रहित यथार्थ वस्तु का आजमा में निशेय 
होता है, अर्थात्‌ जैसा स्वाधीन पूरे खभाव है उसके धोषित होने का 
का हि दोता है कि अहो ! मैं ऐसा हूँ; मैं सम्पूण ज्ञानानंद का 
#क पड हूँ। प्रत्येक आत्मा इसीप्रकार परिपू् है। उसकी एकाग्रता में: 
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निराकुल स्वभाव की जो अनुपम शांति आप्त होती वह सहज है। यदि 
भीतर से पूरे स्वभाव का निःशंक्न विश्वाप्त प्राप्त हो तो खवभाव सम्पूर्ण 
खचाखच भरा ही हुआ है, उप्तमें से निमल स्थिरता ओर आनंद प्राप्त 
होता है। निमित्त के विकल्प से आनंद प्राप्त नहीं होता। यथाये तल्लज्ञन 
का अभ्यास होने के बाद अखण्ड स्वभाव के लक्ष से जो निमल पर्याय 
प्रगट होती है वह सामान्य स्वभाव में मिल जाती है; प्रस्यकृदशन की 
ऐसी परम अदूभुत महिमा है | 

इसप्रकार शुद्धनय से आत्म सनन्‍्मुख होकर नवतलों का विचार 
करने पर एवं अखण्ड स्वभाव की ओर एकाम्र दृष्टि होने पर सम्पक्दशेन 
' होता है। ऐसा होनेमें यधाथे नवततों का ज्ञान निमित्त होता है इस- 
लिये यह नियम कहां है। किन्तु यदि अन्तरंगः अनुभव से निश्चय 
श्रद्ा न करे तो उप्ते वह निर्मित्त नहीं होता । जिसने वीतराग के द्वारा 
कहे गये यथाये नवतत्नों को ही नहीं जाना. उच्तकी तो यहेँ। बात 
ही नहीं है। 

सम्यकृदशन झात्मा के अनन्त गुर्णों में से श्रद्धा नामक गुण की 
नि्ल पर्याय है । यदि श्रद्धा ज्ञान ओर चारित्र ग्रुण को मुख्य करके 
कहा जाये तो वह गुण अनादि अनन्त हैं। जब उसकी शुद्ध अवत्था 
अग्रगट होती है तव विकारी अशुद्ध अवस्था प्रगठ होती है | उत्त अशुद्ध 
अवस्था को मिथ्यादरन, मिथ्याज्ञान ओर मिध्याचारित्र कहते हैं। स्वभाव 
के लक्ष से यथाथे श्रद्धा की निमल अवस्था उत्पन्न होने पर अशुद्ध 
झ्रव॒स्था बदलकर शुद्ध होजाती है, जिसे सम्यक्ृदशन कहते हैं। सम्पकू- 
दरशव के होने पर तत्काल ही चारित्र में पूर्ण स्थिरता-बीतरागता नहीं 
होजाती । 

जैसे आम में उसकी खट्टी पर्याय के प्रमय ही खट्टाई को . नाश 
करने वाला मीठा स्वाद शक्तिरूप से भरा हुआ न हो तो ख्ट्टेपन 
का अभाव होकर मीठापन प्रगठ नहीं होसकेगा । वस्तु में जो शक्ति 
ही न हो वह उत्पन्त नहीं हो सकती । जो यह मानता है कि आ 


' जीवाजीवाधिकार : गाथा-१३ [ १५ 


में एकरूप ज्ञानानंद स्वभावी निविकार त्रिकाल शव हूँ, ऐसी दृष्टि 
अविकारीखभाव को देखती है। पुण्य पाप की क्षणिक बृत्ति निमित्ताधीन 
' नई होती है जो कि वततेमान में पुरुषाथ की अशक्ति से होती है, कोई 
बलात्‌ नहीं कराता । उत्त क्षणिक्र रागद्रेष विकल्प जितना ही में नहीं 
हूँ, में तो त्रेैकालिक अखण्ड ज्ञायकस्वभाव से एकरूप रहने वाला हूँ; 
उसके लक्ष से विकार का नाश करके ध्रुव एकाकार स्थिर बना रहे 
उस अखण्ड दृष्टि का विषय सम्पूण आत्मा वर्तमान में भी पूर्ण है; उसे 
लक्ष में लेना सो सम्यकदर्शन है। 


ध्रुव सामथ्ये के बल से वर्तमान विकारी अवस्था का क्रमशः नाश 
ओर अविकारी आनन्‍्दरूप से निमल अवस्था की उत्पत्ति होती है। वाहर 
से गुण अथवा उप्तकी पर्याय नहीं आती | पाप से बचने के लिये 
शुभभाव होता है किन्तु वह स्वभाव के लिये सहायक नहीं है । वतमान 
अपूरण अवस्था का अभाव व्यवहार में पूर्ण निमेल अवस्था का कारण 
है। परमार्थ से आत्मा द्रव्य अखण्डवस्तु है, वही विंकारी और अपूर्ण 
अवस्था का नाश करने वाला ओर पूण निर्मल अवस्था को प्रगठ करने 
वाला निश्चय कारण है। 


विकार क्षणिक है, वह अविकारी अखण्ड नित्यस्वभाव का विरोधी है. 
ऐसा जाने तो अपने स्वभाव को विक्लार का नाशक मान पकक्रता है। 
विकार का निमित्त कारण ( संयोगी वस्तु ) अजीव-जड़ पदाये है; ऐसे 
जीव और अजीब दोनों खतंत्र पदाथों की वर्तमान विकार अवस्था में 
निमित्त-नैमित्तिक व्यवहार के संबंध से नों अथवा सात * भेद होते हैं। 
एक अखण्ड (भाव में पर की अपेक्षा के विना नो प्रकार के विकल्प 
संभवित नडीं होते। निमित्ताधीन किये जाने वाले समस्त भाव शुभ 
अथवा अशुभ विकल्प हैं । नवतत्व के विकल्प को भगवान ने राग कहा 








* यदि छुआ पाप को आद्वव से अक्षण माना जाय तो नव भेद होते ढ 
और यदि पुक्श्न पाप को श्राक्व के अन्‍्तेंगत माना जाय तो सात भेद होते हैं । 
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यदि श्ात्मा का खरूंप प्ात्मा की ही समझ में न आये तो फिर उसे 
कौन सममभेगा ? यह बेचारे शरीर और इन्द्रियादिक तो कुछ जानते 
नहीं हैं। स्ेज्ञ वीतराग ने जो कुछ कहा है वह सब जीव के हारा हो- 
सकता है, यह ज्ञान में जानकर ही कहा है | सर्वज्ञ वह बात ही नहीं 
कहते जो नहीं होतकती | सभी आत्मा पत्मात्मा के समान पूर्ण हैं, 
ऐसे खतंत्र खवभाव की पूर्ण शक्ति को मकर भगवान की वाणी निकली 
है। जिछते अपने मीतर अवुकूल नहीं पड़ता वे ऐसी धारणा की भाड़ 
करके कि-हमारी समझ में नहीं आप्कता, वस्तु का. ययाये स्वरूप 
नहीं तमक्नना चाहते । इसे सम्रकना कठिन हैं अथत्रा यह बात॑ समझे 
में नहीं आसकती इसप्रकार की मान्यता ही सच्चे हितरूप स्वभाव 
को रोके हुए है । । 
पहले नवतत्व के विचार ओर सच्चे ज्ञान के बिना स्माव प्रगठ 
नहीं होता और यदि नंत्रतव के विक्रत्परूप विचार में लेग जाये तो 
उस शुभराग से भी आत्मा को लाभ॑ प्राव्त नहीं होता | नवततर का 
विचार पहले आता अव्रश्य है, उप्तके बिना परमाथ में स्तीवा नहीं जा- 
सकता और उप्तसे भी नहीं जासकता । जैसे आंगन में आये बिना 
घर में नहीं जासकते और आंगने को स्लांथ में लेकर भी घर में नहीं 
जाप्तकते, किन्तु यदि आंगन में पहुँचने के बाद उसका आश्रय छोड़कर 
अकेला घर में जाय तो ही जासंकता है; इसीप्रकार प्च्चे ववतत्वों को 
यथावत्‌ न जाने और यह माने कि समझे बिना उवोदान से आत्मा का 
विकात्त होजायेगा तो ऐसा कंदापि नहीं बंन सकता । उपादान का 
ज्ञान विकल्प के द्वारां होपकता है; यदि उंसे जैधा का तैसा न॑ जाने 
तो भूल होती है। 
यदि कोई मात्र आत्मा को ही माने और आत्मा में न अवृष्था को 
माने, न विकल्प को माने, ने पुण्य-पाप को माने ओर नवतलों का 
व्यवहार भी न मानें तो उसे त्रिकाल में भी फरमार्थ की सच्ची श्रद्धा 
नहीं होसतकती | ओर यदि कोई नवतंत्वों को यंथा्थ तो माने किन्तु साथ ' 
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तेरा स्वमाव एक ही प्रकार का है। स्वभाव भत्र का कारण नहीं हे। 
भव का कारण तो पराश्रयरूप राग को अपना मानना हे, वह जब नया 
किया जाता है तभी होता है। स्वभाव में परभाव का कल त्रिकाल 
में भी नहीं होता। जिसे निःशंक स्वभाव की प्रतीति होगई है वह 
पूरी पवित्र खभाव को जानता है। वह एकरूप श्रुतत्वभाव में संसार- 
मोक्ष के पर्यायभेद को नहीं जानता | उसे स्वभाव का ही सनन्‍्तोष है 
किन्तु जिस उसाव की ओर का बल नहीं है ओर अन्तरंग स्वभाव की 
दृष्टि नहीं है उसे दूधरे की प्रीति है भौर इसलिये उसे भत्र की शंका 
वनी रहती है। जहँ। विरोधी भाव की प्रीति होती है. वहाँ। श्रवरिरोधी 
स््रभाव की एकाग्रतारूप प्रीति नहीं होमकती । पर्याय के भेद से नहीं 
तरा जाक्षकता । 


शुद्दनय से नत्रतत्व को जानने से आत्मा की अनुभूति होती है, इस 
हेतु से यह नियम कहा है| जहँ। विकारी होने योग्य और विकार करने 
वाला दोनों पुण्य हैं, तथा दोनों पाप हैं; वहाँ विकारी होने योग्य और 
विकार करने वाले जीब-अजीव दोनों में दो अपेक्षायें व्यवहार से हैं। जैसे 
सेने में परधातु के निमित्त से अशुद्धता कही जाती है उसीप्रकार यदि 
अशुद्ध अवस्था से भेदरूप होने की योग्यता न हो तो पर का आरोप 
नहीं होतकता । जीव को वर्तमान अवस्था में पर-निर्तित्त से विकारी 
होने की ओर कमे को निमित्तमूत होने की-दोनों छी खतंत्र योग्यता है। 


कम सूक्म परमाणु है उसमें दो.प्रकार से निमित्त-नैमित्तिकरूप होने 
की भवस्था है | जीव को विकारीभाव करने में निमित्तकारण भीतर 
का द्रव्यकर्म है, और शरीर आदि नोकर्म बाह्म कारण हैं। खये विकारी 
भाव करे तो संयोग में निमित्तकारण का आरोप होता है; यदि अविकारी 
भाव से स्रयं स्थिर रहे तो कम को अभावरूप 'से निमित्त कहा जाता 
है | जो निमित्त की अपेक्षा के बिना अकेला स्थिर रहता है उसे स्वमाव 
कहते हैं । कम के सथोगाघीन बिकारी होने योग्य अवस्था जीव में न 
हो तो त्रिकाल में भी विकार नहीं होतकता। किन्तु विकारीपन स्वभाव नहीं 
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है। बिकारी होने की योग्यता क्ञणिक अवस्था है इसलिये बदली जासकती 
है और स्वभाव अ्व एकरूप ही स्थिर रहता है । 


जबतक जीव व्कारनाशक स्वभाव की प्रतीति नहीं करता तबतक 
विकार का क्तूत् है। जिसे पुण्य मीठा लगता है उस अज्ञानी जीव में 
पुराने कम के निमित्त से विकारी होने की भौर जो कर्मरूप होने की 
तैयारी वाले रजकण हैं उन्हें कर्मरूप होने में निमित्तरूप सिद्ध होने की 
योग्यतां उसी जीब में है। इसप्रकार जीव की एक ही विकारी भवस्था 
में दो अपेक्षायें आती हैं। (१) विकारीरूप होने बाली और (२) 
बिकार करने वाली । 


जगत में झननन्‍त रजकण विद्यमान हैं वे सब आत्मा के विकाररूप 
होने में निमित्त नहीं होते । किन्तु जो रजकण पहले कमेरूप बँध चुके 
हैं उन पुराने कर्मों का संयोग, जब जीव के शुभाशुभ भाव होते हैं 
तंब निमित्तरूप कहलाता है, ओर जीव के वर्तमान राग-द्वेष का निमित्त 
प्राप्त करके ही जिस परमाणु में बन्धरूप होने की योग्यता होती है वह 
नवीन कमेरूप में बँघता है। 

जीव के विकार करते समय मोहकम के परमाशुओं की उदयरूप 
प्रगट अवस्था निमित्त है; उप्तके सैगोग के बिना विकारी अ्रवस्था नहीं 
होती किन्तु वह निम्तित्त विकार नहीं कराता | यदि निमित्त विकार कराता 
हो तो न तो खथे पृथक खतेत्र कहला सकता है और न राग को ही 
दूर कर प्कता है। दोनों स्वतंत्र वस्तु हैं। आत्मा में कमे की नास्ति है, - 
जो अपने में नहीं है वह अपनी हानि नहीं कर सकता। खर्य स्वलक्ष्य 
से विकार नहीं किया जासकता किन्तु विकार में निमित्तरूप दूसरी वस्तु 
की उपस्थिति होती है। किसी की अवस्था किसी के कारण नहीं होती। 
जहँँ। जीव के विकारी भाव करने की वर्तमान योग्यता होती है चहँ। 
निमित्तरूप से होने बाला कर्म विद्यमान ही होता है। 

._-. जो सजकण वतैमान में लकड़ीरूप होने से पानी के ऊपर तैरने 

को शक्ति रखते हैं उन्हीं रजकर्णों का पिड जत्र लोहे की अवस्थारूप 
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तेरा स्वभाव एक ही प्रकार का है | स्वभाव भत्र का कारण नहीं है। 
भव का कारण तो पराश्रयरूप राग को अपना मानना है, वह जब नया 
किया जाता है तभी होता है। स््रभाव में प्रभाव का करेत्व त्रिकाल 
में भी नहीं होता। जिसे निःशंक स्वभाव की प्रतीति होगई है वह 
पूरी पवित्र सखथभाव को जानता है| वह एकरूप शुबर्व॒भाव में संसार- 
मोक्ष के पर्यायमेद को नहीं जानता। उसे स्वभाव का ही पनन्‍्तोष है 
किन्तु जिसे उमाव की ओर का बल नहीं है ओर अन्तरंग स्वभाव कौ 
दृष्टि नहीं है उसे दूपरे की प्रीति है ओर इसलिये उसे भव कौ शंका 
बनी रहती है। जहाँ। विरोधी भाव की प्रीति होती है वहाँ। भ्विरोधी 
स््रभाव की एकाग्रतारूप प्रीति नहीं होसकती । पर्याय के भेद से नहीं 
तरा जाश्रकता | 


शुद्दनय से नत्र॒तल् को जानने से भात्मा की अनुभूति होती है, इस 
हेतु से यह नियम कहा है। जहाँ विकारी होने योग्य ओर विकार करने 
वाला दोनों पुण्य हैं, तथा दोनों पाप हैं; वहाँ विकारी होने योग्य और 
विकार करने वाले जीव-अजीव दोनों में दो अपेक्षायें व्यवहार से हैं । जैसे 
सोने में परधातु के निमित्त से अशुद्धता कही जाती है उसीप्रकार यदि 
अशुद्ध भ्वस्था से भेदरूप होने की योग्यता न हो तो पर का आरोप 
नहीं होतकता । जीव को वर्तमान अवस्था में पर-निमित्त से बिकारी 
होने की और कम को निमित्तभूत होने कौ-दोनों की स्वतंत्र योग्यता है। 


कर्म सूहम परमाणु है उसमें दो,प्रकार से निमित्त-मैमित्तिकरूप होने 
की अबस्था है । जीव को ब्रिकारीमाव करने में निमित्तकारण भीतर 
का द्रव्यकर्म है, ओर शरीर आदि नोकर्म बाह्य कारण हैं। खये विकारी 
भाव करे तो संयोग में निमित्तकारण का आरोप होता है; यदि अविकारी 
भाव से स्त्रयं स्थिर रहे तो कर्म को अमावरूप 'से निमित्त कहा जाता 
है | जो निमित्त की अपेक्षा के विना अकेला स्थिर रहता है उसे खमाव 
कहते हैं। कर्म के सयोगाधीत विकारी होने योग्य अवस्था जींब में न 
हो तो त्रिकाल में भी विकार नहीं होसकता। किन्तु विकारीपन स्वभाव नहीं 
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'है। बिकारी होने की योग्यता ज्णिक अवस्था है इसलिये बदली जाम्रकती 
है ओर स्वम्राव क्षुव एकरूप ही स्थिर रहता -है | 


जबतक जीव विकारनाशक स्वभाव की ग्रतीति नहीं करता तबतक 
विकार का कतृत्व है। जिसे पुण्य मीठा लगता द्वै उस अज्ञानी जीव में 
पुराने कमे के निमित्त से विकारी होने की और जो कर्मरूप होने की 
तैयारी वाले रजकण हैं उन्हें कर्मरूप होने में निमित्तरूप सिद्ध होने की 
योग्यता उसी जीव में है। इसप्रकार जीव की एक ही विकारी पबस्था 
में दो अपेक्षायें आती हैं| (१) विकारीरूप होने वाली और (२) 
बिकार करने वाली । 


जगत में अनन्त रजकण विधमान हैं वे सब आत्मा के विकाररूप 
होने में निमित्त नहीं होते | किन्तु जो रजकण पहले कमरूप बँध चुके 
हैं उन्र पुराने कर्मों का संयोग, जब जीव के शुभाशुभ भाव होते हैं 
तब निमित्तरूप कहलाता है, ओर जीव के वर्तमान राग-द्वेष का निमित्त 
प्राप्त करके ही जिम्त परमाणु में बन्धरूप होने की योग्यता होती है वह 
नवीन कमेरूप में बेंधता है। 
जीव के विकार करते समय मोहकम के परमाशुओं की उदयरूप 
प्रगठ अवस्था निमित्त है; उसके संगोग के ब्रिना विकारी अवस्था नहीं 
होती किन्तु वह निमित्त विकार नहीं कराता। यदि निमित्त विकार कराता 
हो तो न तो खथ प्रथकू खतेत्र कहला सकता है और न राग को ही 
दूर कर प्तकता है। दोनों खतत्र बस्तु हैं। भाव्मा में कम की नास्ति है, 
जो अपने में नहीं है वह अपनी हानि,नहीं कर सकता। खये स्वलक्य 
से विकार नहीं किया जासकता किन्तु विकार में निमित्तरूप दूसरी वस्तु 
की उपस्थिति होती है। किसी की अवस्था किसी के कारण नहीं होती। 
जहा जीव के विकारी भाव करने की वतेमान योग्यता होती है वहँ। 
निमित्तरूप से होने वाला कम विद्यमान ही होता है। 
जो रजकण वतेमान में लकड़ीरूप होने से पानी के ऊपर तैरने 
की शक्ति रखते हैं उन्हीं रजकरणों का पिंड जत्र लोहे की अवस्थारूप 
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में होता है तब वह पानी में तनिक भी नहीं तेर सकता । इसीप्रकार 
पुद्ल में जित्त समय जीव को विकार में निमित्त होने की ओर बंधने की 
योग्यता हुईं तब अन्य अवस्था को बदलकर वह कर्मरूप अवस्था में 
होता है; उप्तरूप होने की शक्ति उसमें थी सो प्रगट होजाती है, उसमें 
जीव की विकारी अचस्था निमित्त है। 


जब सूर्य का उदय होता है तब जो सूर्यविकासी कमल होते हैं 
वे ही खिलते हैं ऐसी उनकी योग्यता है; इसीप्रकार जीव के शुभाशुभ 
भाव का निमित्त पाकर जड़-परमाणु स्वये कमेरूप अवस्था धारण करते 
हैं, परमाणुओं में अनन्तप्रकार की अवस्थाओं के रूप में होने की शक्ति 
स्वश्रित है, क्योंकि वह भी अनादि-झनंत पत्‌ वस्तु है; उप्में अनेत 
प्रकार की शक्तियां खतंत्ररूप से विद्यमान हैं । 


सैसारी अवस्था में रहने वाले आत्मा के साथ स्थूल देह के भतिरिकत 
भीतर सूक्ष्म धूल' का (आठ कमों का) बना हुआ एक सूह्रम शरीर है 
वह कार्माण शरीर कहलाता है । कार्माण शरीर को द्रव्यकर्म भी कहते 
हैं | जैसे दाल, भात, साग, रोटी इत्यादि के रजकण रक्त, मीस इत्यादि 
अवस्थारूप में अपनी ख्तेत्र शक्ति से परिणामित होते हैं उसीप्रकार 
सूचम कमेरूप होने की योग्यता जड़-रजकरणों में थी जोकि अपनी 


शक्ति से कमेरूप परिणमित होती है । जीव जड़ की कोई भी श्रवस्था 
नहीं कर सकता । 


जीव में पुण्य-पाप के विकारी भाव करने की योग्यता है किन्तु 
उसके ख्भाव में वह विकार नहीं है; यदि खभाव में अशुद्धता हो तो 
बह कभी श नहीं होपकती | जत्र जीव बाह्मदृष्टि से अच्छा-बुरा मान- 
कर पर में अठक जाता है तमी विकार होता है, वह॒प्रतिसमय नया 
होता रहता है। दया, हिसा झादि अनेकप्रकार से पुण्य-पाप के विकारी _ 
भाव उस्नन्न होते हैं, वे भाव स्वाधीन स्वभावरूप नहीं हैं, उन विकारी 
भातों का नाश करने के बाद भी सिद्द परमात्मा में प्रतिसमय नििकारी 
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अपस्था का परिणप्नन रहता है, अनंतआनंद की अनुभवरूप अवस्था 
प्रतितमय बदलती रहती है। 


अज्ञान और राग-द्रेष विकारी अवस्था को जीव की योग्यता कहा 
है क्योंकि वह जीव में होती है। ऐसा नहीं होता कि कोई अन्य बर्तु 
आत्मा से भूल कराये अथवा उसके भावों को बिगाड़े, क्योंकि आत्मा 
में जड़-कम का ओर समस्त परपदार्थो का अभाव है | प्रत्येक आत्मा सदा 
अपनेपन से है, ओर पररूप से अर्थात्‌ किसी अन्य आत्मा के रूप 
से अथवा जड़ कमेरूप से या शरीरादि पररूप से या पर के काये- 
कारणरूप से त्रिकाल में भी नहीं है। तुके परवस्तु से कोई हानि- 
लाभ नहीं होता क्योंकि तुकमें उप्तका सबेथा अभाव है | जहँ। गुण होता 
हैं वहैं। उस्तसे विपरीतरूप वाला दोष होसकता है और श्रुव एकरूप 
गुण की शक्ति के आधार से दोष को बदलकर गुण भी वहीं होपकता 
है; इसलिये तुझे हानि पहुँचाने वाला भाव भी तेरा ही है और उस 
विरोधी को दूर करने वाला भी तेरा ही स्वभाव है | जिससमय अविकारी 
अवस्था तुकमें तेरे आधीन होती है उस्ती समय कमे की अवस्था उम्रके 
कारण बदलकर अन्यरूप होजाती है, उसमें तू नास्तिरूप से निमित्त 
होता है। इसप्रकार तेरा निमित्त प्राप्त करने की उसमें योग्यता थी 
इसलिए उसकी नैमित्तिक निजरारूप अवस्था हुई । 

परमाणु में करमरूप विकारी अवस्था होने की योग्यता है और जीव 
में जो विकारीमाव होता है उसमें उस करत का निमित्त बन जाने की 
योग्यता है ।. जड़कम में और जीब में भी निमित्त-नेमित्तिक भाव है, 
इसप्रकार व्यवहार से जीव-अजीब में निमित्त-उपादान का ( परस्पर 
निमित्त-मेमित्तिककूप होने का) सम्बन्ध है। 

इप्प्रकार नवतत्व के विचार रागवान हैं, इस गाथा में यह वात 
उठाई है; उप्तमें एक-एक तल में दो-दो प्रकार से कथन किया है | 


यदि बाहर की चिंता को भूलकर एकाप्रतापूर्वक ध्यान दे तो यह सब 
समक में भासकता है | 
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जो संस्कारी जीव हैं उन्हें बारह गाथाओं में ही ययांथ खरूफ 
समझ में आसकता है, ऐसा संक्षेप में सारभूत कथन किया गया है 
लेरहवीं गाथा में नव॒तत्वों को विस्तारपूर्वकत समकाया गया दै। वाणी से 
या शुभविकल्प से समका जाता है यह व्यवहारकथन है, में पर- 
निमित्त से समझा हूँ इसप्रकार यदि वास्तव में मानले तो मिथ्यात्र है। 
जीव और अजीब दोनों त्रिकाल मिन्न हैं, एक पदाथे में पर-निमित्त की. 
अपेक्षा से भेद होता है। पर-निमित्त के बिना मात्र तत्व में विकार 
या भेद संभव नहीं है। ह 

आत्मा में वर्तमान अवस्था में जो अपूर्णता ओर दुःख है वह त्रिकाल- 
स्थायी आनन्द गुण की-सुख गुण की वर्तमान निमित्ताधीन विकारी 
अवस्था है। अन्तरंग स्वभाव में दुःख नहीं है, जो पराश्रित विकार हैं 
सो वतेमान एक-एक समय की अवस्था तक ही सीमित है; उसके 
अतिरिक्त संपूर्ण श्रुवत्वभाव वर्तमान में भी पूर्ण अखणड निर्मल है। जो 
वस्तु सत्‌ है वह नित्य स्वतंत्र होती है, अविक्रारी होती है, ओर यदि 
उस्तकी बरतेमान प्रगट अवस्था भी अविकारी ही हो तो आाकुलता नहीं 
होपकती, कितु बतेमान अवस्था में आकुलता है इसलिये दुःख है | एक- 
एक समप्रयमात्र की स्थिति से बरतमान अवस्था में निमित्ताधीन भाव करने 
से आकुलता होती है | अपने स्वभाव की ग्रतीति के कारण अनादिकाल 
से निराकुल शांति को छोड़कर जीव आाकुलता का दुःख भोग रहा है। 

विकार में पर-संयोग की निमित्तमात्र उपस्थिति है ओर अज्ञान- 
भाव से निमित्ताधीन होने की योग्यता अपनी है। परान्मुख होने से जीव 
में विकारी अवस्था होती है । जहूँ। गुण ही नहीं होता वहूँ। उस गुण 
की कोई अवस्था भी नहीं होती । जैसे लकड़ी में क्षमा गुंग नहीं है 
इसलिये उससे विपरीत अवस्था क्रोध भी उसमें नहीं है । जहूँ। गुण हो 
सकता है वहीं उच्त गुण की विकारी अथवा शअविकारी अवस्था निंज -से 
हो सकती है; तथापि कमी भी गुण में दोष घुप्त नहीं जाते । ग्रुण तो 
सदा एकरूप निर्मल रहते हैं । जिसे ऐसे त्रिकालस्थभाव का' ज्ञान “ 
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नहीं है वह अपने में अपने भुव अविकारी स्वभाव का अस्ति नहीं 
देखता श्रोर इसीलिये वह त्रिकाल एकरूप अखंड स्वभाव को नहीं 
मानता, प्रद्युत वर्तेमान निमित्ताधीन बिकार की प्रद्मृत्ति को ही देखता है। 


आत्मां अखंड अक्रिय ज्ञानानंदरूप से भुव् है, उसका स्वभाव एक- 
रूप अक्रिय है, उसे न देखकर वर्तमान अवस्था के पुण्य-पाप की क्रिया 
के शुभाशुभ विकार को देखता है; किन्तु वह पुणंय-पाप की क्षणिक बृत्ति 
स्रभाव में नहीं है-ख्रभावाधीन भी नहीं हैं, वह क्ञेणिक अवस्था निमित्ता- 
धीन है । उत्त विकारी अवस्था का नाशक अपना ज्ञायक्े स्वभाव अविकारी 
अब है; इसे जो नहीं मानता उसे सम्यक्देशन नहीं होसकता । ज्ञानी 
क्षणिक विक्रारी अवस्था पंर भार नहीं देता, उप्की रुचि की प्रवलता 
तो मात्र अविंकारीपन पर होती है और वह उस स्वभाव कें बल से 
स्थिर होने के कारण विकार का नाश करता है। प्रत्येक वस्तु अपने 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावरूप से है ओर प्र-बस्तु के द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावरूप से नहीं है। प्रत्येक आत्मा अपने दंब्य, क्षेत्र, काल भावरूप से 
है जोकि निम्नंप्रकार है;--- 

द्रव्यः---अपने अनन्त गुंश-पर्याय का अखंण्ड पिण्ड । 

प्षेत्रः---अपना विस्ताररूप आकार ( असंख्य प्रदेशी ) 

कार;--अपनी वतंमान होने वाली प्रगट अवस्था । 

भाव:--अपने अनंत गुण अथवा त्रेकालिक शक्ति । 

इंसंप्रकार प्रत्येक वस्तु अपनेरूप से है, पंररूप से नहीं है। किसी 
के गुण अथवा अंबस्था किसी दूंसरे द्वेव्य के कॉरण अंथंवा कार्यरूप 
से नहीं है, सहायक नहीं है | यदि यह माने कि पर-निमित्त से अपना 
काये होता है तो यह पर को और आत्मा को एक मानना कंहलांयेगां 
जोकि एकान्तदश्रिप मिध्यात्व है । शुभभाव से ग्रुणं-लॉभ होता है 
इस मान्यता का भ्रथ यह है कि राग मेरी सहायता करता है ओर जो 
यह मानता है चह अपने पृथक गुणों को नहीं मानता, किन्तु रागरूप 
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विकार ओर झपने अविकारी खभाव को एक मानता है; ओर इसलिये 
वह भी एकान्तदृष्टिरूप मिथ्यात्व है । 


प्रत्येक वस्तु अकारण ख्वतेत्र है । परवस्तु के साथ व्यवहार से भी 
कारये-कारण संत्रेध नहीं है । प्रत्येक वस्तु की निमित्त-मैमित्तिक भावरूप 
अग्रस्था खतंत्ररूप से होती है | किसी का बनना ब्रिगड़ना कित्ती पर 
के आधीन नहीं है । जिसे हित करना हो उसे प्रत्येक वस्तु का ज्यों 
का त्यों अस्तिल और खातंत्य मानना होगा । 

अल्पज्ञ को नवततोों का विचार करने में द्वव्यमन# निमित्त तो हैं 
किन्तु भीतर ज्ञान की विचार-क्रिया मन की सहायता से नहीं होती | 
भीतर गुण में उपादान की शक्ति है, वही शक्ति काये करती है । 
ज्ञान की जैप्ती तैयारी हो वहाँ सम्मुख वैसी ही अन्य जो वस्तु उपस्थित 
हो उसे निमित कहते हैं जोकि व्यवहार है, किन्तु यह मानना कि 
निमित से काम होता है सो नयाभास है । निमित्त है झवश्य, उसे 
जानने का निषेध नहीं करते, किन्तु ऐसा मानने से वस्तु पराधीन सिद्ध 
होती है कि उससे काम होता है या उप्तकी सहायता आवश्यक है । 
अपूर्ण ज्ञान के कारण ओर राग के कारण क्रम होता है, उसमें मत 
का अवलम्धन निमित्त है । पंचेन्द्रिय के विषय वरण, गंध, रत्न; स्पर, 
ओर शब्द हैं, उनकी ओर के क्ुकाव को छोड़कर जत्र आत्मा नवतत्व 
इत्यादि का विचार करता द्वै तब उप्तमें विचार करना सो ज्ञान को 
क्रिया है, जड़-मन की नहीं । शुभाशुभ विकल्परूप राग का भाव 
जीव में होता है, जड़ में नहीं | जड़-कम तो निमित्त है । नवतत 
का. विचार क्रमशः होता है, मात्र स्वभावभाव से ज्ञान कार्य कर रहा 
हो तो क्रम नहीं होता | इन्द्रियों के विषय बन्द होजाने पर भी मन 
के योग से ज्ञान में भेद होजाते हैं, इससे सिद्ध हुआ कि मन मित्र 
वस्तु है | मन ज्ञान से भिन्न वस्तु है यह बात ज्ञान से निश्चित्‌ हो 


# वक्तस्थल के मध्य भाग में श्ाठ पंखुड़ियों वाला विकसित कमल के आकार 
रजकर्णों से निर्मित्त द्रव्यमन है । 
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' सकती है | नवतत्व का विचार पंचेन्द्रिय का विषय नहीं है, ओर अकेला 
ज्ञान मन के अवलम्बन के बिना काये करे तो एक के बाद दूसरे 
विचार का क्रम न हो, क्योंकि क्रम होता है इसलिये बीच में मन 
का अवलम्बन होता है | विचार में उसका अवलम्बन होता है किन्तु 
ज्ञान उसके आधीन नहीं है; ज्ञान तो ख्तंत्र है। 


भें आत्मा हूँ इस विचार में ऐसा अथे निहित है कि में 
कहीं भी हूँ तो अवश्यः पहले अज्ञानदशा में अपने अस्तित्व को पर 
में मान रखा था और परवस्तु पर लक्ष करके विकारोन्मुख होरहा था, 
उस पर-विषय से हटने और स्वविषय में स्थिर होने के लिये पहले ऐसे 
नवतत्व का विचार करना होता है कि 'में जीव हूँ, अजीब नहीं हूँ! मन 
का योग हुए बिना नवतत्व का विचार नहीं होसकता, किन्तु द्वव्य- 
मन विचार नहीं करता, विचार तो भावभन से ही होता है । इस 
बात को मल्मोभाति समझना चाहिये । 


यहँ। पहले सम्पकदशन के लिये चित्तशुद्धि के गन में आने 
को बात चल रही है। पहले अज्ञानदशा में (व्यवहार की अशुद्धि में) 
जो दूसरे पर गुण-दोष का आरोप कर रहा था वहाँ से हटकर अपने 
अऔगन में (व्यवहारशुद्धि में) आगया है; उसके बाद पूर्व धारणा 
बदल जाती है ओर वह यह सममकने लगता है कि विश्व में मेरे 
अतिरिक्त मुझे लाभ या हानि करने वाला कोई नहीं है| ऐसी मान्यता 
| होने पर अनंत पख॒स्तु में कतृत्व की भावना नहीं रहती, और इसलिये 
तीव्र आकुलता दूर होजाती दै। 


व्यवहारशुद्धि की योग्यता में निम्नलिखित तीन प्रकार होते हैं+- 
(१) संसार की ओर का विचार बन्द करके, पंचेन्द्रिय के वियष के तीव्र राग 
से हटकर, मनशुद्धि के द्वारा यथाथे नवतत्व की भूमिका में आजाना 
“सो अपनी योग्यता है। (२) अपनी वतेमान योग्यता ओर निमित्त की 
योग्यता की उपस्थिति को स्वीकार किया कि परवस्तु मुझे भूल में नहीं 
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डालती, किन्तु जब में परलदय से विकार करता हैँ तब मेरी ही ' 
योग्यता से भूल और विकार ज्ञणिक अवस्था में होता है। इत पाप 
के निमित से और विकल्प से किचित्‌ू हटकर अपनी अबस्ा 
के शुभव्यवहार में आगया, वह पुण्यमाव पूर्व का कोई कमे नहीं 
कराता, यह निमित्त की अशुद्धता है। (३) निमित्तरूप जो देव, गुरु, 
शास््र हैं सो परवस्तु हैं; मेरी योग्यता की तैयारी हो कि बहा सच्चे 
देव-गुरु का निभेत्त अपने खतेत्र कारण से उपस्थित होता है । तौरथ- 
रूप व्यवहार से दूसरे को मोक्षमाग बताते हुए परमार्थ की श्रद्धा के लिये 
पहले नवतत्व के भेद करना पड़ते हैं; उप्त भेद से अभेद गुण में नहीं 
पहुँचा जाता, किन्तु अपनी निजकी तैयारी करके जब अखण्ड रुचि के 
बल से यथार्थ निमल अंश का उद्याद ओर विकार तथा भूल का नाश 
करता है तब अपने उन भावों के अनुप्तार निर्मित्त को ( देव गुरु शाशत्र 
अथवा नवतत्व के भेदों को ) उपचार से उपकारी कहां जाता है । 


यदि स्वत: न समझे तो अनन्तकालीन संप्तार संबंधी पराश्रयरूप 
व्यवहाराभास्त ज्यों का त्यों बना रहेगा । 


प्रत्येक वस्तु की अवस्था निज से ही स्व॒र्तत्रतया बदलती रहती है । 
किसी की अवस्था में कोई निमित्त कुछ नहीं कर सकता, दोनों पदार्थों 
की स्वतंत्र योग्यता को माने तब व्यवहार-पुण्यपरिणामरूप नवतत्वों 
की शुद्धि के आगन में आया जाता है, ओर उप्त नवतत्व के विचार 
में से मात्र अविकारी स्वभाव को मानना सो सम्यकदर्शन है। निर्मित्त- 
नैमित्तिकता अवस्था को लेकर व्यवहार से है; द्॒व्य, दृब्य का निर्मित 
व्यवहार से भी नहीं है । ह 

पुराने कम की उपस्थिति का निमित्त पाकर ( उसके उदय में युक्त 
होने से ) जो शुभभाव किये जाते हैं उप्तमें अजीव निमित्त, ओर जीव॑ 
की योग्यता उपादान होती है; और वह मावपुण्य है। दया, देने 
इत्यादि के शुभभाव का निमित्त पाकर जिन परमाशुओं में पुण्य बंधरूप: 
होने की योग्यता थी वे उसके कारण से पुण्यवंघरूप हुए उसमें शुभभाव 
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( जीव ) निमित्तकारण ओर पुठ्नल परमाणुओं में पुण्यरूप होने की जो 
योग्यता है सो ( झजीव की योग्यता ) उपादान है; उसे द्र॒व्यपुण्य कहते 
हैं। इसप्रकार पाप-तत्व की बात भी समझ लेनी चाहिये । 


भावपुण्य ओर भाषपाप जीव की अवस्था में होते हैं तथा द्वब्य- 
पुण्य ओर द्रव्यपाप पुद्ठल की अवस्था है । जिम रजकश में पुण्य- 
पापरूप कमेबंध होने की योग्यता थी वह उसके द्रव्य की शक्ति से 
उसतरूप हुआ और उसमें जीव की रागादिरूप विकारी अवस्था निमित्त 
हुईं । इसप्रकार राग के निमित्त का सेयोग पाकर द्रव्यकर्मरूप होने 
वाले जड़-परमाशु ख्तंत्र हैं । पूर्ववद्ध कर्मों का पाक (उदय ) होने पर 
आत्मा उस ओर उन्मुख होकर निज लक्ष्य को भूल गया ओर अज्ञान- 
भाव से पुण्य-पाप के भाव किये आर्थात्‌ बिकारी होने की योग्यता आत्मा 
की है | इसप्रकार दो तरह की योग्यता अपने में और दो तरह की 
अवस्था सामने संयोग होने वाले पुद्गल-परमाशु में है। 


जो यह कहता है कि जड़-कर्म मुझे विकार कराते हैं वह अपने 
को पराधीन और अशक्त मानता है| और दो तत्वों को (जीव ओर कम 
को ) एक मानता है । 


यदि कोई अज्ञानी यह कहे कि जैनधर्म में स्यादूवाद है इसलिये 
कभी तो जीव स्त्रंय॑ विकार करता है ओर कमी कम विकार कराते हैं, 
कभी निमित्त से हानि-लाम होता है ओर कमी नहीं होता; तो यह 
वात बिह्कुल मिथ्या है। स्याद्वाद का ऐसा अथ नहीं है। ओरे ! 
ऐसा 'फुदड़ीवाद” जैनधम में हो ही नहीं पकता । कोई वस्तु त्रिकाल 
में भी फाघीन नहीं है, जब्र खययं गुण-दोषरूप. अपनी. अवस्था को 
करता है तब निमित्त पर आरोप करने का व्यवहार लोकप्रसिद्ध है; 
किन्तु वह भूठा है। लोगों में ऐसा कहा जाता है कि यह घी का घड़ा 


है ओर यह पानी का घड़ा है, किन्तु घड़ा, मिट्टी का अथबा पीतल 
श्यादि का होता है । 
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दूसरे से गुण-लाभ होता है, दूसरे की सहायता आवश्यक हैं इत- 
प्रकार जिसने माना है उसे यह सव समझना कठिन है, क्योंकि उसने 
पुण्य-पाप को अपना ही मान रखा है | परन्तु पुण्य-पाप विकार हैं, 
ब्रतादि के शुभराग से पुण्यवंध होता है किन्तु उत्त विकारी भाव से 
त्रिकाल में भी धम नहीं होता । जीव की वह विकारी अवस्था है ओर 
विकार के होने में पर-निम्ित्त है, किन्तु विकार ऊपरी दृष्ठि से निर्मित 
होता है। विकार झात्मा का खमाव नहीं है इसलिये आदरणीय नहीं है, 
ऐसा जानाना सो भी व्यवहार है। अवस्थादृष्टि को गोण करके एक; 
रूप अविकारी श्रवत्तभाव के वल से अथांत्‌ निश्चयनय के आश्रय से 
निर्मल पर्याय प्रगट होकर सहज ही विकार का नाश हो जाता है । 
स्भाव में विकार का नाश करने वाली और अनंतगुनी निमलता उत्पन 
करने वाली अपारशक्ति भरी हुईं है; उसके बल को निमित्ताधीनदृष्ठि- 
वाला कहाँ से सम सकता है ? 


विकारी अवस्था में निम्मित्तमूत पूवेकर्म का संयोग केवल उपस्थिति 
मात्र है, यदि में उसमें बरिकार भाव से युक्त होऊँ तो वह निमित्त कहला- 
येगा ओर यदि स्रूप में स्थिर रहूँ तो वही कर्म भमावरूप निजरा 
में निमित कहलायेगा । इश्नप्रकार संयोगरूप परबस्तु में-निमित में 
उपादान के भावानुसार आरोप होता है । 


यदि कोई कहे कि निमित्त होगा तो तृष्णा को कम करने का 
(दया, दान इत्यादि का) भाव होगा, अथवा कोई कट्दे कि यदि उसके 
भाग्य में प्राप्ति लिखी होगी तो मुक्ते दान देने का भाव उत्पन्न होगा, 
तो यह दोनों घारणाएँ मिथ्या हैं। जब खये अपनी तृष्णा को कम 
करना चाहे तभी कम कर सकता है । बाह्म-संयोग की क्रिया अपने 
अवीन नहीं है किन्तु तृष्णा को कम करने का शुभभाव तो खबर 
अपने पुरुषार्थ से चाहे जब कर सकता है । अपने भाव में तृष्णा को 
कम करे तो दानादिक कार्य स्रहज ही होजाते हैं | यह विचार मिथ्या 
हैं कि अमुक व्यक्ति के पाप्त पैसा जाना होगा तो मेरे मन में दान 
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करने के भाव होंगे, अथवा अमुक व्यक्ति बचने वाला होगा तो मेरे 
मन में दया के भाव आयेंगे; क्योंकि अशुभभाव को बदलकर ख्ये 
चाहे जब शुभभाव कर सकता है। 


. जो नवतत्वों को यथाथ समझने में अपनी बुद्धि नहीं लगाता वह, 
पर से भिन्न भगवान चिदानंद आत्मा का निःसंदेह निशय करने की 
शक्ति कहूँ से लायेगा ? सच्चे नवतत्वों के गन में आये बिना 
परिपूण स्वभाव की यथार्थ स्वीकृति नहीं होपषकती । मन की शुद्धिरूप 
नवततों को जानने के बाद उंन नव के विकल्प के व्यवहार का चूरा 
करके निमित्त ओर विकल्प का अभाव करे तब भेद का लक्ष्य भूलकर 
एकरूप  खमाव में आया जासकता है । निमित्त और अवस्था को 
यथावत्‌ जानना चाहिये, किन्तु उसका आदर नहीं करना चाहियें, उत् 
पर भार नहीं देना चाहिये। 


जो ऐसा मानता है कि पर से हिंसा या अहिसा होती है वह दो 
तत्वों की स्वतंत्रता या पृथकता को नहीं मानता। वास्तव में पर से 
हिसा नहीं होती किन्तु आयु के क्षय होने से जीव मरता है, किल्तु उसे 
मारने का जो अशुभभाव आत्मा भे किया बही आत्मा के गुणों की 
हिला है। कोई शत्रु अथवा कोई भी वस्तु पाप का भाव कराने के 
लिये समथे नहीं है, किल्तु जब आत्मा पापमाव करता है तब उसकी 
उपस्थिति होती है। प्रत्येक वस्तु का उपादान अपनी सामथ्येरूप स्वतंत्र 
शक्ति से है, उसका कार्य होने के समय वाह्म-संयोगरूप निमित्त अपने 
ही कारण से उपस्थित होता है। दोनों खतंत्र है; ऐसे निर्णय की 
एक ही कुँजी से उपादान-निमित्त के सभी ताले खुल जाते हैं। किसी 
वत्तु का काये होते हुए उस समय साथ में दूसरे की उपस्थितिमात्र 
होती है जिसे सहकारी निमित्त कहते हैं, किन्तु उसकी प्रेरणा सहायता 
अथवा कोई प्रभाव नहीं होता। 

जीव की अवस्था जीव की योग्यता के कारण होती है | वह जब 
परोन्मुख होकर रुक जाता है तब रजकण ख्रयं ही अपनी योग्यता के 
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कारण बँध जाते हैं ओर जब वह सोन्‍्मुख होकर रुक जाता है ओर 
गुण का विकास करता है तव रजकण अपने ही कारण से प्रथकू होजाते 
हैं। उन स्जकर्णों की किसी भी अवस्था को आत्मा नहीं कर प्कता 
ओर आत्मा का कोई भाव रजकरणों को नहीं बदल सकता दोनों को 
खतंत्र अवस्था अपने-अपने कारण से है। इम्रप्रकार प्रत्येक वस्तु की 
स्वतंत्रता को स्वीकार करना सो व्यवहारशुद्धि है। 

जड़ ओर चेतन सम्पूर्ण वस्तुओं की अवस्था अपने-अपने आधार से 
होती है। कित्ती भी वस्तु की कोई अवस्था पर के आधार से कभी- 
नहीं होती, कोई किसी पर प्रभाव अथवा प्रेरणा भी नहीं कर सकता; 
इसप्रकार मानना सो सम्यकू-अनेकान्तरूप बीतराग धम है। यदि यह 
मान जाय कि निमित्त के प्रभाव से किसी की अत्रस्था होती है तो व्य- 
वहार स्वय॑ ही निश्चय होगया, क्योंकि उसमें त्रिकालस्थायी अनंत सत्त्‌ 
को पराघीन ओर निर्माल्य माननेरूप मिथ्याएकान्त अधम है। 


पुराने कर्मोदय में युक्त होकर जोव पुण्य-पाप के ज्ञो विक्रारीभात 
करता है सो भावास्व है, ओर उप्त भाव का निमित्त पाकर पुण्य-पाप 
रूप-करमरूप होने की योग्यता वाले रजक़ण जीव के पांस एक क्षेत्र में 
आते हैं सो वह द्रव्याल्थ है। जीव पुण्य-पाप के आख़वरूंप जैसे भाव 
करता है उम्रका निमित्त प्राप्त करके उप्ती अनुपात में वैसे ही पुरंय- 
पापरूप रजकर्णों का वेध होता है। इसप्रकार व्यवहार से दोनों परस्पर 
निमित्त ओर नैमित्तिक हैं । यद्यपि जड़ रजकरणों को कोई ज्ञान नहीं होता 
ओर वे जीव का बुछ भी नहीं करते किन्तु अज्ञानी मानता है कि 
उनका मुझ पर अपर होता है ओर मेरे द्वारा जड़ का यह सब कार- 
भार होता है, मैं ही कम की पर्याय को बाधता हूँ और में ही 
छोड़ता हूँ। 
. जिप्रप्रकार तराजू के एक पड़े में एक सेर का वांठ रखा हो 
और दूसरी ओर ठोक एक सेर वजन की वस्तु रखी जाये तो उस तराजू. 
की डण्डी ठीक बीच में आकर स्थिर होजाती है, उसमें उसे ज्ञान की 
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आवश्यकता नहीं होती, इसीप्रकार शुभाशुभ कमों में भी ऐसी ही विचित्र 
योग्यता है। जड़कर्मों में ज्ञान नहीं होता तथापि जीव जैसे रागादि 
भाव करता है वैसे ही निमित्तरूप प्रस्तुत जड़-रजकण अपने ही कारण 
से कमेरूप अवस्था धारण करते हैं-उनमें अपनी ऐसी योग्यता होती 
है। जड़वस्तु में अपनी निज की अनन्तशक्ति है, ओर वह अनन्तशक्ति 
अपने प्रति है। रजकण एकप्तमय में शीघ्रगति करके नीचे के अतिम 
सातवें पाताल से उठकर ऊपर चोदहराजु लोक के अग्रभाग तक अपने 
आप चला जाता है| उप्तकी शक्ति जीव के आधीन नहीं है, तथापि 
खतंत्र भाव से ऐसा निमित्त-मैमित्तिक मेल है कि जहँ। जीव के राग- 
द्वेष का निमित्त होता है वहीं कर्मरूप बँधने योग वैसे रजकण विद्यमान. 
होते हैं। दूध के मीठे रजकण दह्ीरूप में खट्टे होजाते हैं सो वे अपने 
स्वभाव से होते हैं, उन्हें कोई करता नहीं है। लकड़ी पैरती है ओर 
लोहा डूब जाता है वह उस सम्रय की पुद्तल की अपनी हो अवस्था का 
स्वभाव है। आत्मा का भाव आत्मा के आधघीन ओर जड़ की अवस्था 
जड़ के आधीन है, तथापि मात्र एकाकी स्वभाव में विकार नहीं होसकता। 
इसप्रकार दो खतंत्र पदाथथों में व्यवहार से निमित्त-नेमित्तिक पम्बन्ध है 
ओर परस्पर एक ज्षेत्रावगाहरूप संयोग होता है, तथापि एक दूसरे की 
अवस्था को कर सकने योग्य सम्बन्ध नहीं है; ऐसा मानना सो अभूताथ- 

नय (व्यवहार ) को ख्रीकार करना कहलायेगा । निमित्त ओर विकारी 

योग्यतारूप अवस्था को स्वीकार करने के बाद, पूण अविकारी शुंबस््रभाव 

को देखना मुख्य रहता है। खमाव के बल से भीतर से निभल अवस्था 

प्रगट होती है, बारंबार अखण्ड निमल, एकाकार ज्ञायकस्वभाव की इढ़ता 


के बल की रठन होती है । -यह सम्यकूदशन ओर संबर होने की पहली 
बात है। 


आत्मा का खमाव पुण्य-पाप के क्णिक विकारीमाव का नाशक 
है यह जानकर उसके आश्रय से संबरभाव को प्रगठ करने की अपनी 
योग्यता होती है। यह मानना पाखण्ड है कि अच्छे संयोग मिले ओर 
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के मुके मारी दें तब घमे करने की सूमे । जिसकी ऐसी विपरीत 
धारणा है कि भाग्य में अच्छा होना लिखा होगा तो धर्म होगा उसे 
स्वतंत्र धर्स्वमाव की खबर ही नहीं है। भखणंड स्वभाव में अपार 
गुणों की पूर्ण शक्ति भरी हुई है, उसके विश्वास से निमल पर्पाय की 
उत्पत्ति और विकारी पर्याय का सहज नाश होता है। 


लोग भनादिकाल से यह मानते हैं कि देहादि को क्रिया तो हम 
बरते हैं, कितु अनन्तज्ञानी निःशेकतया यह घोषित करते हैं कि शरीर 
की एक अंगुली दिलाने की भी किसी आत्मा की शक्ति नहीं है, आत्मा 
मात्र झपने में ही हित या अद्दित अथवा ज्ञान था अज्ञान फेर प्रकृता 
है। जबतक जीव को यह बात समझ में नहीं आयेगी तबतक अपने 
स्वभाव में विरोधी मान्यता बनी ही रहेगी । 


निरावलम्बी एकरूप खभाव के बल से भथुद्धता एक जाती हैं 
सो भावसंवर है, यह योग्यता आत्मा की है। और परदूगल परमास॒ओ्ं 
का नये को के रूप में होना रुक जाय सो द्व्यसंवर है; यह योग्यता 
जड़ की है | यदि पाप का भाव करे तो उदयरूप कम को परापभाव में 
निमित्त कहा जाता है, और यदि खमाव का आश्रय करे तो उसी कम 
को संबर इश्ने वाले निमित्तरूप का भारोप होता है। इस्प्रकार अपने 
भावालुसार निमित्त में भारोप करने का व्यवहार है। दोनों में परसर 
निम्ित्ताधीन घपेज्ञा से और स्वतंत्र उपादान की योग्यता से संबार्य (संबर" 


रूप होने योग्य) और संवाएक (संवर करने वाला) ऐसे दो मेंद हो 
जाते हैं । 


_ मात्र निस्‍पेज्ञ स्वभाव में नवतत्व के मेदरूप विचार का क्रम नहीं 
होता, और विकल्प के भेद नहीं होते। निम्ित और अपनी विकारी 
अवस्था ज्यों की त्यों जानने योग्य हैं, किंतु यह आदरणीय नहीं हैं । 
नवतत्व के विचाररूप शुभभाव भी सहायक नहीं हैं, झषप्रकार जाननी 
से व्यवहारनय को स्वीकार करना है। द 
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प्रत्येक वस्तु में अनादि-अनन्त खतेत्र गुण हैं। परमाणुरूप वस्तु 
में स्पश, रस, गंध इत्यादि गुण अनादि-अनन्त स्वतंत्र हैं। गुण स्थिर 
रहते हैं ओर गरुणें की अवस्था में परिवतेन होता है, अवस्था में परि- 
बतेन होना अपने-अपने ज्ाधीन है। प्रत्येक आत्मा में ज्ञान, दशन, 
श्रद्दा, चारित्र, वीये इत्यादि गुण अनादि-अनन्त विद्यमान हैं। उसकी 
अवस्था का बदलना अपने आधीन है। भात्मा अनेक प्रकार के विकारी 
भावों को भअलग करंदे तव भी अविकारी एकरूप रहकर अवस्था को 
बदलने का स्वभाव रहता है। 

आत्मा के स्वभाव में कमी कोई अतर नहीं पड़ता इसलिये उससें 
पर-निमित्त की अपेक्ता का भेद नहीं होता, किन्तु मैं रागी हूँ, में पर 
'का कर्ता हूँ, पर मुझे हानि-लाम कर पकता है ऐसी मान्यता से अवस्था 
में स्रभाव का विरोधी विकार हुआ करता है, वैसे भाव जब स्वयं करे 
तब होते हैं | वे क्षणिक विकार गुर्णो की विपरीत अवस्था से नवीन 
होते हैं, वह विपरीत अवस्था ही संसार है, जड़ में अथवा परखस्तु 
.में संसार नहीं है । आत्मगु्ों की सम्पूणं निमेलता मोक्ष है, ओर 
' स्वभावोन्मुख होने वाली अपूण निममेल अवस्था मोक्षमाग है । उसमें 
नवीन गुण प्रगठ नहीं होते किन्तु गुर्णों की विपरीत अवस्था बदलकर 
प्रतिष्षण निम्न अवस्था प्रगट होती जाती है । ग्रुण त्रिकाल एकरूप 
भुव है, उप्तको पर्याय बदलती रहती है । विपरीत धारणा बदलकर स्रीधी 
' घारणा घुवस्॑भाव के आधार से होती है| निमित्त के लक्ष्य से 
अथवा अबस्था के लक्ष्य से निभल्दशा प्रगट नहीं होती किन्तु उलदा 
राग होता है। 

आत्मा में दया, दान, भक्ति इत्यादि के शुमभाव तथा हिंसा, तृष्णा 
आदि के अशुभमाव करने की उपादानरूप योग्यता है, और उसमें निमि- 
त्तरूप होने की जड़कम में योग्यता है, किन्तु उपादान और निमित्त दोनों 
ख़तंत्र हैं, ऐसा स्वीकार करने पर दूसरे पर दोष डालने का लक्ष्य नहीं 
रहता; मात्र अपने ही भाव देखने होते हैं । कोई परवत्तु मुमरमें 
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पुण्य-पाप आदि के भाव नहीं कराती । पखवस्तु मेरी द्ृष्णा 
को कम या अधिक नहीं कर सकती, तथा में किसी अन्य को बचा या 
मार नहीं सकता इसगप्रकार कोई किसी का कुछ नहीं कर सकता, किन्तु 
मात्र वैसे भावरूप रागद्वेंष-अज्ञान कर सकता है अथवा रागद्रेष को 
दूर करके ज्ञान कर सकता है। आत्म के कोई भाव वाह्म-प्रवृत्ति से 


नहीं होते। 

यदि कोई कहे कि जैसे वाह्य-निमित्त मिलते हैं वैसे भाव होते हैं- 
जब वाहर दुरे निमित्त मिलते हैं, शरीर में रोग इत्यादि होता हैं. तब 
अशुभभाव होते हैं; ओर जब वाद्य में घन, पुत्र, निरोगता, अनुकूलता 
इत्यादि होती है तब शुभमाव होते हैं; तो उसकी यह मान्यता मिथ्या 
है। जो इसप्रकार मानता है वह यह नहीं मानता कि वह स्त्रये पर से भिन्न 
ख्तंत्र है। परवस्तु का ज्षेत्रान्तर, मावान्तर अथवा अवस्थान्तर त्रिकाल में 


भी किसी के अधीन नहीं है | जो वस्तु पराधीन है वह सत्‌ ही नहीं कही 
जासकती । 


जिसे व्यवहार से यथार्थ नवतत्व भी समझ में नहीं आसकते उसे 
नवतत्तों के विकल्प का अभाव करके एकाकार परमाथे में आने का अवकाश 
नहीं है। अनन्तबार वीतराग धर्म के नाम पर उत्कृष्ट क्रिया अथवा 
शुभभाव करके जो जीव नव-ग्रेबेयक तक गया उसने नवतत्वों के भेद 
को तथा देव, गुरु, शात्र को तो यथावत्‌ माना था, उप्तके नग्न -दिगम्बर 
दशा ओर निरतिचार पंचमहाव्रत मी थे, तथापि उसे एकमात्र - स्वतंत्र 
तत्व की अंतरंग में ऐसी श्रद्धा नहीं हुई कि में विकल्प-रहित हूँ, उद्भूत 
शुभवृत्ति भी मेरा स्वरूप नहीं है, वह मुझे सहायक नहीं है, में तो 
चिदानंद ज्ञानमृति हूँ; इसलिये उसे घम प्राप्त नहीं हुआ | 

व्यवहारश्रद्धा में जिसकी भूल है, जिसे प्राथमिक चित्तशुद्धि के 
सच्चे निमित्त की पहिचान नहीं है, उसके परमार्थश्रद्धा करने की शक्ति 
नहीं है, परमार्थ की श्रद्धा के बिना जन्म-मरण को .दूर करने-का उपाय 
नहीं होप्कता । निमित्तरूप व्यवहारशुद्धि के गन में झा खड़ा हो तो 
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पुण्यव्ंध होतकता है किन्तु भवश्रमण कम नहीं होतकता। जिम्त जीव 
को सर्वज्ञ-कथित सच्चे नवतलोों की तथा सच्चे देव गुरु शास्त्र की 
व्यवहार से यथाये पहिचान नहीं है वह मिथ्यादृष्टि का भी उच्चपुण्य 
नहीं बांध प्तकता; क्योंकि जिसके पुण्य के निमितत भी अपूर्ण हैं अथवा 
मिध्या हैं उसके पुण्य के भाव भी पापानुबधी पुण्य वाले अपूरो 
होते हैं । 

राग को दूर करके निभल अवस्था उत्पन्न करने के लिए भ्रव एकरूप 
खमाव में त्रिकाल शक्ति भरी हुईं है, उस्तका अवल्लम्बन एक बीतराग- 
भमावरूप होता है, जबकि राग के अनेक प्रकार होने से राग के 
अवल्लबन भी अनेक प्रकार के होते हैं। कुगुरु, कुदेव, कुशाश्र तथा स्त्री, 
कुटुम्ब, देहादि प्रव अशुभराग के अवलेब्रन हैं। कुदेव आदि को मानने 
वाला कभी अशुभराग को अत्यधिक कमर: करदे तथापि वह वाहहवें 
खगे .से ऊपर नहीं जासकता, ओर सच्चे नवतलों के भेद तथा म्च्चे 
देव, शासत्र, गुरु को मानने वाला उत्कृष्ट शुभभाव करे तो चबरमें 
प्रैबैयक तक जाता है। जीव राग के पक्ष से न छूटे ओर यथाथे श्रद्धा 
न करे तव॒तक वह चोरासी लाख के जन्म-मरण में परिक्रमण करता 
रहता है। 

जो यह मानता है कि प्रम्यक्त गुण और संबर होने की योग्यता 
गुए देदेंगे, और गुरु-की प्रेरणा से मुझमें गुण का विकास होजायगा 
वह ख़तेत्रता को ही नहीं मानता । जो दूसरे से सह्यायता ओर दूछरे 
से हानि-लाम मानता है वह अपनी स्वतंत्रता की शक्ति को नहीं सम 
माता और उसने अपने खमाव को यथार्थतया नहीं जाना है । -सम्यक्त्व 
हो ने से पूषे ओर पश्चात्‌ जहाँतक बीतरागी स्थिरता न हुई हो चहँ। 
तक शुभराग में निमित्त (देव, गुरु, शात्र इत्यादि) की ओर का लक्ष्य 
रहता है, उसे ज्ञानी धर्म के खाते में नहीं डालते | पहले से ही अनादि- 


फाल से माना गया (.पर-निमित्त से घम होता है) खोठा खाता 
बदलने की आवश्यक्ता है । 
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नि्जरण के योग्य और निजरा करने वाले जीव-अजीव दोनों हैं 
उनमें से शुभाशुभरूप शशुद्धभाव को नाश करने की ख्वतंत्र योग्यः 
जीव की है | आत्मा के धुवस्वभाव के लक्ष्य से अशुद्धता का अशः 
दूर होजाना और शुद्धता की अशतः बृद्धिरूप अवस्था का होना पह 
होता है, वह भावनिजेश है। अशुद्धता में जो निमित कम था 3 
कर्म में दूर होने की योग्यता उसके कारण होकर जो निजरण योग 
रजकणों की अवस्था बदली सो द्रव्यनिजेरा है । 


प्रभु ! तेरी महत्ता के गुण गाये जारहे हैं | अनंतकाल में अनंत् 
बार नवतत्व के आँगन तक गया किन्तु भीतर प्रवेश किये विना 
अपने आंगन से वापिस आया है । चित्तशुद्धि के आगन में जान 
पड़ता है (नवतत्व का भेदरूप ज्ञान करना पड़ता है) किन्तु औआगन ६ 
साथ लेकर घर में प्रवेश नहीं किया जाता । 


समयप्तार परम अदूभुत ग्रंथ है । अब एक भी भव नहीं चाहि 
ऐसी प्तावधानी के साथ पात्र होकर सत्‌ समागम से जो सममता 
वह क्ृतकृंत्य होजाता है; व्याकुलता का नाम भी नहीं रहता | टी” 
में भी आचार्यदेव ने अदभुत काम किया है । केवलज्ञानी के हैंट 
का अघ्त प्रवाहित किया दै। मात्र सत्‌ की जिज्ञासा से मध्यस्थ होंद 
समभाना चाहे, अंतरंग की उमंग से बराबर पात्र होकर, स्रमागम करवे 
सत्य को सुने तो स्वतः उछलकर अतरंग में यथाथेता का - स्पशी : 
जाता है, तथा ख्भाव में से यथार्थता का उद्भव होकर इतकृत्य : 
जाता है ऐसी सुन्दर-सरत बात आचार्यदेव ने कही है। 

जो सत्‌ को प्मफने के जिज्ञासु हैं तथा जो पात्र हैं उन्हें आचार 
देव यह सब समझाते हैं, और वे जो समझ सकें ऐसी ही बात के 
जारही है। पहले आचार्यदेव ने कह्ाय था कि मैं और तुम प्रब सि 
परमात्मा के समान हैं। इसप्रकार निज-पर के आत्मा में पूर्ण 
(सिद्धत्व) को स्थापित किये बिना सत्य को नहीं समकाया जास्कता 
ठ्‌ भी परमार्थतः त्रिलोकीनाथ सर्वज्ञ परमात्मा आनंदमृति भगवान है 
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जो-जो पूरे गुण सिद्ध परमात्मा में हैं वे सभी तुक्में भी हैं और जो 
सिद्द में नहीं दे वे तुझमें भी नहीं हैं। ऐसा परमाथेखमाव वर्तमान 
धवस्था में भी अखंडरूप से भरा हुआ है | यदि ठस्त पूण का विश्वास 
न जमे ओर भव कौ शेका दूर न हो, तो कहना होगा कि तूने 
न तो केवलज्ञानी को माना है ओर न उनके उपदेश को माना है |. 


समस्त शात्मा ज्ञाताखरूप हैं, तू भी ज्ञानस्वरूप शात्मा है, 
यह खूब जानकर कहा जारहा है, हू पन्‍्वेन्द्रिय है अथवा मनुष्य है 
यह कहकर उपदेश नहीं देते हैं । 


.. भशुभराग में संसार सम्बन्धी निमित होता है. ओर शुभराग में 
सच्चे देव, गुरु, शात्र आदि शुभनिमित्त होते हैं, सम्यकूदृष्टि के राग 
नहीं होता, वह राग को या पर के अवल्लम्बन को स्वीकार नहीं करता। 
अवस्था में पुरुषाये अशक्त होता है वहँँ। राग का अवलेबन झनेक प्रकार 
का होता है। इप्में पूण होने से पहले बीच में व्यवहार तथा शुभराग 
में कया निमित्त होता है. उप्तका स्ष्टीकरण होजाता है। जहाँ राग 
* को दिशा बदल जाती है वहाँ बाह्य-लक्ष्य में देव, गुरु, शाल्र, पूजा, 
भक्ति, ब्रतादि का शुभभाव होता है। शुभभाव करने पर संयोग में शुभ 
निमित्त का आरोप होता है, और अशुभभाव करे तो प्ेयोग में अशुभनिमित्त 
का आरोप होता है, तथा यदि पर-निमित्त के भेद के त्रिना ख्वमाव में 
रहकर ज्ञान ही करे तो वही संयोग (निजेरा में) अभावरूप निमित्त कहलाते 
हैं। इम्प्रकार निमित्त में अपने भावानुस्तार आरोप होता है। निमित से पर 
का कार्य नहीं होता, किन्तु कार्य के समय उसकी उपस्थिति होती है। 
यहूँ। दो तत्वों की सतेत्र योग्यता को स्वीकार करने की बात है| 


पर-पदार्थ की ओर लक्ष्य का होना सो राग है। पर में लक्ष्य 
करके रुक जाना सो पर-विषय है। स्पश, रस, गेध, बरी और शब्द के 
विषय में रागद्वारा रुककर भच्छे-चुरे की इत्ति करना सो पर-विषय है। 
ज्ञानी के उसका स्वामित्व नहीं दोता, किन्तु अखणड अचस्वभाव का 
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स्वामित्व भोर उसकी ही मुख्यता है। उस्त अखण्ड त्वमाव के कल से 
प्रतितमय निर्मेलता बढ़ती है, मलिनता की हानि होती है ओर अशुद्धतां 
में निमित्तमूत कमे की निजेरा होती है। बीच में जो . राग रह जाता 
है उपमें देव, गुरु, शाब्र की भक्ति तथा ब्रत, सेयम इत्यादि शुभभाव 
के निमित्त होते हैं, कितु निमित्त से राग नहीं होता ओर निम्ित के 
लक्ष्य के बिना राग नहीं होता | खमाव में भेद का निषेव- है, रागरहित 
गुण पर पड़ी हुईं दृष्टि गुणकारी है। जो राग रह गया हैं उप्तके प्रति 
ने आदर है, न स्ाम्रित्व है ओर ने कर्तल् है। 

निर्मित अथवा अवलम्खनरूप राग लाभदायक नहीं है, सहायक नहीं 
है किन्तु खाइलम्बी खमाब की भोर दृष्टि के बल से बितना राग दूं 
होगया उतना लाभ होता है; अवशिष्ट शुम्राग भी ह्वातिकारक है । 
जह०ँ। पुरुषार्थ को अशक्ति होतो है वहूँ। राग का मांग होता है किन्‍्त 
उसमें ज्ञानी के करेलबुद्धि नहीं होती । में राग नहीं हूँ, मैं विकार 
करने योग्य नहीं हूँ; इमप्रकार विरोधभाव का नियेष करने वाला भाव) 
यथार्थ अद्दा की उचि हो तो शुभभाव है । लक्ष्य से राग का निषेध 
ओर स्वभाव का आदर करने वाला जो भाव है वह निम्ित्त और ण्ग 
की अपेक्षा से रहित भाव है; उसमें औशिक अवलम्बन का भेद तोड़- 
कर यथार्थ का जो बल प्राप्त होता है वह निश्चय-प्रम्यऋदशन का 
कारण होता है । 

सेवर का अर्थ है पुण्य-पाप के भावों को रोकता, उन विकारी 
भावों को रोकना मेरे पुरुषाय के आाधीन है  उप्तमें कोई दूसरा रहा“ 
यता करे तब गुण प्रगठ हों ऐसी वात नहीं है । पुबस्वभाव के 
आश्रय से संवरभाव की उत्पत्ति और झालवरूप विकारी भाव का 
सकता होता है तथा उसके कारण से आते हुए करी रुक जाते हैं । 
रजकर्यों को बाधना, रोकना या छोड़ना मेरे आधीन नहीं है | 

निर्ज राः--खरये राग के उदय में युक्त नहीं हुआ ओर में ज्ञान हूँ 
प्रकार खत में स्थिर रहा तब वहीँ पूर्वक का उदय अभाव 
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रूप, निजरा में निमित कहलाता है। विकार का अभाव करके शुद्धि 
की घृद्धि करना सो भावनिजरा है ओर कमे का आशिक अमाव होना 
सो द्वव्यनिजरा है । भीतर कम में .किप्प्रकार का जोड़-मेल होता 
है यह दिखाई नहीं देता, किल्तु निमित्त कम में जितना जोड़-मेल होता 
है उतनी राग-द्ेष की आकुलतारूप भावना का अनुभव होने पर ज्ञान 
से माना जासकता हैं । जसे पर में सुख मानने की करुपना अरूपी 
है, वह छुख पर में देखकर नहीं माना तथापि उप्तमें पह निःसंदेहता 
मान बैठा है| वह ऐसा संदेह नहीं करता कि उसमें ज्ञो सुख है 
उसको यदि अपनी दुष्टि से देख तभी मारनूंगा | कपठ का, आकुल्लता 
का भाव आखों से दिखाई नहीं देता तथापि उसे मानता है, उसे पर में 
देखे बिना निःसंदेह मानता है | उस्त मान्यता का भाव अपना है । 
उप्त मान्यता को बदलकर अपने में जोड़े तो भाक्षा में अरूपी भाव 
को मात सकता है कि परलक्य में बतेमान अवस्था से न॑ रुका हूँ 
तो राग की उधत्ति न हो | पर में निःसंदेहरूप से सुख मान रखा 

है उस मान्यता को चदलकर अविरोधी स्वभाव को माने तो स्वये इसप्रकार 
निःसंदेह होसकता हैं कि में  त्रिकाल स्वाधीन हूँ, पूरे हैं । निजेरा 
प्रयक्ष नहीं देखी जासकती किन्तु अनुभव में जो निराकुल शांति की 

वृद्धि होती है उतना तो स्वतः निश्चित्‌ होता है, ओर यह अनुमान हो 
सकता है कि उससे उप्तके विरोधी तत्व निमित्तकारण का अभाव हुआ 

है । प्रत्यक्ष तो केवलज्ञान में दिखाई देता है । मीतर जो सुद्रमकर्म 

य्ल गये हैं उन्हें देखने का मेरा काम नहीं है किन्तु पुरुषा्थ से अपने 

झुबस्वभाव को स्वीकार करके जितना स्वभाव की ओर एकाग्रता की 

शाक्ति को लगाता हूँ उतना वर्तमान में फल प्राप्त होता है | वह 

निःसंदेहता स्वभाव के आश्रय से आती है | 


यदि कोई कहे कि में पुरुषाथ तो. बहुते करता हूँ. किन्तु पूर्वकर्म 
के उदय का बहुत बल है सो इच्छित फल नहीं मिल पाता तो यह 
बात मिध्या है, क्योंकि कारण की बहुलता हो और काये ( उसका 
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फल ) कम्त हो ऐसा नहीं होपकता। अपने पुरुषा्थ की कमी को न 
देखकर पर-निमित्त के बल को देखता है, यही सबसे बड़ा गड़बड़ 
घोठाला है । निमित्तदष्टि संसार है, ओर खतंत्र उपादान-स्वमाव- 
दृष्टि मोक्ष है । 

प्रश्न:--यदि यह सच है तो शासत्र में ऐसा क्यों लिखा हैं कि 
वीर्योत्राय कर्म का आवरण आत्मवीय को रोकता है ? 


उत्तर::--कोई किसी को नहीं रोकता । जब स्वये अपने विफरीत 
पुरुषाथ से हीन शक्ति को लेकर अठक जाता है तब निमित्तरूप से 
जो कर्म उपस्थित होता है उप्तमें रोकने का आरोप कर दिया जाता 
है।यह तो वी का घड़ा' कहने के समान व्यवहार की लोकप्रसिद्ध 
कथनशैली है, किन्तु वैज्ना अर्थ नहीं होता । अपने भावानुम्तार निम्मित्त 
में आरोप करके व्यवहार से बात कही है | जो यह कहता है कि 
त्रिकाल में निमित्त से कोई रुकता है तो वह भूठा है | यदि कोई 
अन्य वस्तु अपने को रोकती हो या हानि पहुँचाती हो तो उप्तक्ा अर्थ 
यह हुआ कि वह स्वये निर्माल्य है । वह स्वयं ही परलक्ृय करके विप- 
रीत पुरुषाथे से अपने को हीन मानता है । यदि ख्ये ज्ञान. स्वभाव- 
रूप में रहे तो विकास होना चाहिये, किन्तु उसकी जगह पर में अच्छा- 
बुरा मानकर जब स्ये रुक जाता है तब कम में निमित्तता का आरोप 
करता है । 

मान्न आत्मा में अशुद्धता को दूर करूँ; ऐसा विकल्प कहूँ से भाता 
है ? अकेले में ठालने की वात नहीं होती किन्तु जहा पर-निमित्त में 
राग से रुक गया वहाँ निमित्ताधीन किये गये विकारभाव को दूर करने 
का विचार होता है | भीतर खमावरूप से त्रिकाल श्रुव अनंत .गुण 
की शक्ति है उप्त अखंड के बल से शक्ति में से निमैल अवस्था प्रगठ 
होती है । संप्तार की विकारी अवस्था की स्थिति एक-एक समयमात्र 
को है बह प्रति समय नई वर्तमान योग्यता को लेकर ( निमित्ताधीन ) 
. आजा से जता करता है वैत्ना होता रहता है, निमित्त छुछ कराता । 
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जैसे पानी के ऊपर पैल की बूँद तैरती रहती है उसीप्रकार सम्पूर्ण भ्रुव- 
खमाव पर बतंमान एक-एक अवस्थामात्र का जा विकारी भाव है सो 
तैरता रहता है । शुवर्वभाव में वह प्रतिष्ण को नहीं पाता | विकार 
में जीब की योग्यता ओर निमित की उपस्थिति होती है । जब. दोनों 
को ख्वतेत्र स्वीकार करते हैं तब नवतत्व का ज्ञान मन के राग के द्वारा 
यथाथे किया गया कहलाता है। 


ब'धः--आत्मा ख्ये अपने विकारीभाव से बंधने योग्य है। उस 
बंधने योग्य अपनी जो अवस्था है सो सावबंध ओर उसका निमित्त प्राप्त 
करके अपनी योग्यता से जो नये कम बंधते हैं सो द्र्यबंध है। 


कोई किसी को नहीं बांघता । जीव वंधनरूप विकार करके, परोन्मुख 
होकर जब अच्छे-बुरे भाव में अटक जाता है तब पर-निमित्त होने का 
झारोप होता है, ओर यदि स्वलक्ष्य में स्थिर रहे तो निमेल शक्ति का 
विकाप्त होता है। विकासरूप न होकर पर-विषय में विकार भाव से 
योग करके अर्थात्‌ बतेमान अवस्था को उसी समय हीन कर दिया सो 
भावत्रंध है, वही परंमाथ आवरण है। उस्त विकाररूप होने वाले आत्मा 
की जो राग-द्वेषरूप अवस्था होती है सो भावकम है। प्रथम समय से 
दूसरे समय की जो अरूपी अवस्था विकाररूप में परिणत होती है सो 
या है; इस भावनंध का कर्ता अज्ञानता से जोव है | जीव न तो जड- 
कमे का कर्ता है और न कर्मों ने जीव को रोक रखा है । 


वतमान एकप्तमय की स्थिति में होने वाले नये बंध को खत: 
रोकने की शक्ति जीव में होती है। प्रगट विकारी अवस्था के समय 
भी प्रतित्मय द्रव्य में जैकालिक पूणे शक्ति से अखण्डता है, जो 
इसे नहीं मानता उप्तने अपने स्वभाव को हीन मान रखा है। अपनी 
त्रैकालिकता को न मानने का भाव ही बंध योग्य है; जड़कर् ने नहीं 
बाघ रखा है। अभीतक शास्त्र के नाम पर ऐसे पहाड़ें रटता रहा है 
कि कर्म भावरण करते हैं, कर्म वाधते हैं, इसलिये उन्हें बदलना कठिन 
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मालूम होता दै। यदि खतंत्र वस्तु की पहिचान करे तो दोनों द्ृब्य 
पृथकू-स्व॒तंत्र थे तथापि निमित्ताधीन मान्यता का संसार था इसप्रकार 
वह मानेगा । श्रद्धा में पूर्ण खतेत्र स्वरूप को स्वीकार करने के बाद 
पुरुषाथ की अशक्तिरूप जो अल्पराग रह जाता है उसका स्वामी 
ज्ञानी नहीं है। स्वमाव में विकार नहीं है। स्वभाव तो विकार का 
नाशक ही है, उसे भूलकर जीव जब भाववंधन में अठक गया तब 
जड़कम को निमित्त कहा गया है। 

कर्म जीव को बंध नहीं कराता और जीव परमार्थ से कर्मों को 
नहीं बांधते । यदि यह माना जाय कि अपने में बंध करने की योग्यता 
थी तो वीर्यातराय कम पर भार न रहे । कर्म का संयोग तो उसको 
स्थिति पूरी होने पर ज्ञानी अथवा अज्ञानी दोनों के नियम से छूट जाता 
है। कर्म बाघक नहीं होते किन्तु खयं जैसा भाव ( विरोध अथवा अविरोध- 
रूप से ) करता है उत्तका फल उसी समय उप्तके आकुल्तता या निरा- 
कुलतारूप में आता है । 


आत्मा वस्तुत्व की दृष्टि से एकरूप रहता है तथापि उम्रको अवस्था 
एकरूप नहीं रहती, उसीप्रकार रजकण वंस्तुत्व की दृष्टि से एकरूप रहते 
हैं, तथापि उनकी अवस्था बदलती रहती है-एकरूप नहीं रहती | यद्यपि 
जड़ में ज्ञान नहीं है तथापि वह वस्तु है इप्तलिये त्रिकाल शक्तिवान है। 
प्रतिसमय पूरी प्रोष्य रखकर शक्ति से अवस्थाएँ बदलती रहती हैं.। यह 
रहस्य केवलज्ञान की बारहखड़ी है। उसमें प्रत्येक वस्तु की परिपूर्ण 
स्वतेत्रता की घोषणा होती है | 
जब जीव असेग स्वभाव को मूल जाता है तब वह बंध के योग्य 
होता है। बंध में पूर्व का कम निमित्त है। जो विकारी-अविकारी 
अवस्था अपने में होती है वह व्यवहार है| निमित राग-द्वेष कराता है 
ऐसा मानना सो व्यवहार नहीं किन्तु व्यवहाराभासत है, अज्ञान है। 

नवतत्र॒ के लक्ष्य से परमार्थश्रद्धा या निमैल चारित्र प्रगठ नहीं 
हाता, क्योंकि भेद के लक्ष्य से विकल्प उत्पन्न होता है। निश्चयश्रद्धा 
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मे नवतत्व के भेद नहीं होते | मोक्ष और मोक्ष का मांगे दोनों व्यवहार- 
नय के विषय में जाते हैं। 


प्रश्न:---नवतल्वों में मोज् तो साध्य है, उसे भी विकल्प मानकर 
क्यों अलग कर देना चाहिये ? 


उत्तर:--संसार और मोक्ष दोनों पर्याय हैं। संप्तार कमे के सद्भाव 
की अपेक्षारूप पर्याय है ओर मोद्ध उस कम के अभाव की अपेक्षारूप 
पर्याय है। आत्मा मोक्षपर्याय जितना नहीं है। मोक्षपर्याय तो कमे के 
अभाव का फल्ल है इसलिये वह व्यवहार से साध्य कहलाती है, किल्तु 
निश्चय से साध्य तो आबस्वभाव है | परमाथे साध्यूप अखण्ड एक 
स्वभाव के बल से मोक्षपर्याय सहज ही प्रगट होती है, ओर पर्याय तो 
व्यवहार है, उत्तकी अखण्ड स्वभाव में गोणता है; क्षणिक पर्याय पर 
भार नहीं देना है, मार तो वस्तु में होता है। 


द्रव्य में त्रिकाल की समस्त पर्याय बतेमानरूप में हैं, उसमें कोई 
पर्याय भूत अथवा भविष्य में नहीं गई है, तथापि वस्तु में प्रत्येक गुण 
की एकप्मय में एक पर्याय: प्रगट होती है ओर वहं प्रत्येक अवस्था के 
समय शक्तिरूप में अनन्त गुण शुवरूप में विद्यमान हैं, इसलिये अनन्त 
शक्ति के रूप में वस्तु वर्तमान में पूण है। आत्मा का ख्माव वतेमान 
एक-एक प्रमय में त्रैकालिक शक्ति से परिषृण है । जो विकारीदशा होती 
हैं उसका द्रव्य में प्रवेश नहीं है। स्वभाव विक्रार का नाशक है, इस- 
लिये नवतत्व के विकल्प अमूतार्थ हैं। 


मेक्ष:--में विकार से और पर से मुक्त होने की अपेक्षा है। एक- 
जप हुबखभाव के बल से जो पूर्ण निमेल अवस्था उत्पन्न होती है और 
हे भशुद्ध अवस्था का नाश होता है सो भावमोद्ध ओर उसका 
निमित्त भाप्त करके अपनी योग्यता से जो कमरज छूट जाते हैं सो 
अव्यमीज्ष है । अपने-अपने कारण से खतंत्र अवस्था होती हैं । निम्मित्त 
डा है ऐसा कहना व्यवहार है, किन्तु निमित्त से किसी की अवस्था 
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होती है ऐसा मानना सो मिथ्यात्व है। कर्म का संयोग सर्वथा छूट गया 
सो जीव में अमभावरूपी निम्ित्तकारण (मोक्ष को करने वाला) अजीत; 
और जो कर्म छूट गये वे मुझे निमित्त हुए इसप्रकार नास्तिरूप (अभाव 
रूप) आरोप से जीव व्यवहार से मोक्ष होने योग्य है । 

जीव-अजीव में स्वतंत्र उपादान की योग्यता, निमित्त-नैमित्तिकता 
तथा नवतत्व के विकल्प हैं यह बताकर मन के द्वारा खतंत्रता का 
निश्चय कराया है; किसी का कारण-कार्यरूप पराधीनपन नहीं बताया 
है। मात्र स्वभाव में नवतत्व के भेद नहीं होते। निमित्त की अपेक्षा से, 
व्यवहार से (अवस्था में) नो अथवा सात भेद होते हैं। 

जिसे हित करना हो उसे सर्वप्रथम क्या करना चाहिये, सो कहते 
हैं| निराकुल सुख आत्मा में हैं। शरीर आदि की अलुकूलता में 
(अनुकूल संयोगों में) सुख नहीं है, तथापि अज्ञानी जीव उसमें सुख मान 
रहा है, किन्तु पर के आश्रय की पराधीनता में त्रिकाल भी खुख नहीं 
है । जिसने अपने में सुख का अवलोकन नहीं किया उसे पर-संयोग की 
महत्ता मालूम होती है । जो यह मानता है कि पर-संयोग के आश्रय 
से सुख होता है वह अपने को निर्माल्‍य, रंक और परमुखापेक्ञी मानता 
है, यह अज्ञानमाव की मूढ़ता से मानी हुई कल्पना है। जो पर 
को हितरूप मानता है वह पराश्रयरहित अबविकारी आत्मखमभाव को 
हितरूप नहीं मानता | 

पर मेरा है, पर में सुख है, मैं पर का छुछ कर सकता हूँ। ऐंपी 
विपरीत कल्पना करने वाला अपना विपरीत ज्ञान है । जड़-देहादिक भूल 
नहीं कराते । झात्मा पर से भिन्न नित्यपदाथ है, ख्यं जिप स्व॒माव में 
है उप्तकी प्रतीति नहीं है इतलिये पर में कहीं भी अपने अस्तित्व को, 
अपने सुख की कल्पना कर लेता है। उच्त अज्ञान से चौरासी लाख के 
अबतार होते हैं। खतंत्र स्वभाव को यथार्थतया सतूसमागम से पहिंचार्न 
कर उस बिपरीत मान्यतारूप भूल को दूर कर देने पर नित्य स्व्भावाश्रित 
निमल आनंद की उत्पत्ति होती है। वर्तमान विकारी पअवस्था के समय. 
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भी बाह्ममाव की मान्यता को दूर करके देखे तो उप्त एक अबस्था 
के झतिरिक्त सम्पूण निमल स्वभाव त्रिकाल शुद्धरूप में बतेमान में भी 
मालूम होता है। पामरता, अशरणभाव, अवगुणभाव पामरता की भूमिका 
में रहकर दूर नहीं किया जाप्तकता। पामरता के समय ही तुच्छता रहित 
भुवस्वभाव पूरे महिमारूप विद्यमान होता दै। 


जिसने पूर्ण निमल परमात्मदशा प्रगट की है वह साक्षात्‌ भगवान 
है। मैं भी शक्तिरूप से पूर्ण भगवान हूँ। इसप्रकार सत्ततमागम से 
जानकर यदि पूर्ण र्वाधीन श्रुवस्वभातर की महिमा को लाये तो अपने में: 
कल्पित हीनता ओर स्वामित्व दृष्टि में से छूट जाता है] पश्चात्त्‌ 
वर्तमान पुरुषा्थ की अशक्ति के कारण पर में रुक जाता था सो उस 
रुचि-भाव के कारण नहीं रुकता है। वह स्वभाव के बल से राग- 


द्वेष को तोड़ना चाहता है; विकार का अर्थात्‌ राग की दूत्ति का 
स्वामित्व नहीं करता । 


जो विकार का नाश करना चाहता है वह विकारखरूप नहीं 
होसकता। विकार को जानने बाला क्षेणिक विकाररूप नहीं है| यदि 
. विकार को दूर करने की शक्ति आत्मा में न हो तो जो नहीं है वह 
जगत में त्रिकाल में भी नहीं होसकता; किन्तु अनन्त ज्ञानी पूणे, पवित्र, 
उत्कृष्ट, परमात्मद्शा को ग्रगट कर चुके हैं। नित्यस्वमाव के वल 
से अमुक अंश में राग को दूर करके उसी रुचि से राग न होने दे. 
या पूर्ण पुरुषाथे से अशमात्र राग-विकार न होने दे ऐसी आत्मा की 
शक्ति प्रतित्मय प्रत्येक आत्मा में विद्यमान हैं। 
यदि कोई जीव किसी दूसरे के दोषों को दूर कर पस्कता हो तो 
कोई दूसरा जीव नर॒क में या. दुःख में मी डाल सकता है। किन्तु 
चास्‍्तव में जीव के ऐसी पराधीनता नहीं है। दोषों को दूर करने में 
स्वरय अकेला ही समये है तो स्त्रये त्रिकाल पूण ओर स्वतंत्र असंयोगीरूप 
में भी वतेमान में परिपू है। जो पर-सम्बन्ध मान रखा- है सो निमित्ता- 
घीनद्वप्टि की भूल है, ओर यही संसार है । जब ऐसे नित्यखवभाव के 
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बल से पामरता दूर होजाती है कि मैं पूर्ण प्रभुता वाला हूँ तो उसी 
समय आँशिक निर्मल पवित्रता प्रगठ होती है। 


देह पर दृष्टि रखकर विचार करता है इसलिये यह प्रतिभासित नहीं 
होता कि भगवान आत्मा कीड़े-मकोड़े में भी पूर्ण स्वतंत्र है, क्योंकि अपनी 
सर्वोत्कृट्ट महिमा निज को निज में प्रतीत नहीं हुईं इसीलिये अपनी दृष्टि 
से अपने को दीन, अपूण, विकारी मानता है। देहादिक वर्तमान संथोग 
को ही मानने वाला यह नहीं मानता कि में वर्तमान में भी ब्रिकाल- 
स्थायी पूरे प्रभु हूँ, इसलिये वह भझज्ञानी है; क्योंकि अपने में सुख नहीं 
देख सका इसलिये देहबुद्धि से किसी में अनुकूलता की कल्पना करके 


अच्छा मानता है ओर किसी में प्रतिकूलता की कह्पना करके बुरा 
मानता है। 


सगे ज्ञाता होकर भी अपने को हीन मानकर पुण्य और देहांदिक 
जणिक संग्रोगी वस्तुओं को महत्व देता है। यदि विच्छू कपड़े को काठ 
खाता है तो दुःख नहीं मानता किन्तु शरीर को काटता है तो दुःख 
मानता हैं; किन्तु बल्ध और शरीर दोनों त्रिकाल में भी अपनी वस्तु नहीं 
है। क्योंकि देह पर (संयोग पर) दृष्टि है इसलिये यह मानता है कि 
जो देखने वाला है सो मैं नहीं हूँ किन्तु जो वस्तु दिखाई देती है वह 
में हूँ। मख प्राणी शरीर को लक्ष्य करके कहता है कि यदि यू अच्छा 
रे तो मुझे सुख हो, किन्तु शरीर को अथवा जड़ इन्द्रियों को कुछ खबर 
हो नहीं होती, फिर भी मूर्ख प्राणी यह मानता है कि उनके कारंण मुझे 
पुख-दुःख होता है | एक तत्व को दूसरे का अवलम्बन -लेना पढ़े सो 
वह सुख नहीं है | जो यह मानता है कि पर का झाश्रय आवश्यक है, 
तह अपने खतंत्र पवित्र खमाव की हत्या करता है । ओर यही हिंसा है । 


यदि अविनाशी खतंत्र पूरी खमाव को अपूर्वरूप में न जाने और 
घअन्तरंग में उप्तकी महिमा को न लाये तो मरकरें कहेँ। जायगा यह 
विचार करो! जैसे समुद्र में फेका गया मोती मिलना कठिन है उसीप्रकार 
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मनुष्यमव को खोकर चौरासीलाख के प्रवतारों में परिभ्रमण करते हुए सत्‌ 
का छुनना दुलेम होजायगा । 


. - जैसे मात्र सोना अशुद्ध या हीन नहीं कहा जाता किन्तु वह 
तांवा इथादि के संयोग से अशुद्ध अथवा सोठंच से उत्रता हुआ कह- 
लाता हैं तथापि यदि वह संयोग के समय भी सोटे । शुद्ध सोना न 
हो तो कदापि शुद्ध नेहीं होप्तकता; इसीप्रकार मात्र चैतन्य झात्मा में 
भाव से विकार नहीं होसकता, किन्तु वर्तमान अवस्था में निमित्त- 
संयोगांधीन विकारी अब॒स्था नवीन होती है | इस संयोगाघीव दृष्टि 


को छोड़कर यदि अखेड शुद्ध श्रुव पर दृष्टि करे तो निर्मिलता प्रगठ 
होती है। 


यदि अकेले तत्त्व में पर-निमित्त का सेयोग हुए बिना विकार हो 
तो विकार स्वभाव कहलायेगा। पर-संयोग में कर्तामाव से (अपनेप॑न के 
भाव से) अठककर जैसे शुभाशुभ भाव जिस रस से वतेमान अवस्था में 
जीव. करता है उसका फल उंसी समय अपने में आकुलता के रसरूप से 
होता है, ओर उप्रके निमित्त से.बेधने वाले संयोगीकम का फल बाद 
में संयोगरूप से होता है। 


भज्ञानी की बाह्य में देह, त्ली आदि पर दृष्टि है भोर भीतर सद्म 
कम पर दृष्टि है। यथाथ नवतत्तों को शुमभाव से जानना भी बाह्य माव 
है । इस बाह्य भाव से अन्तरंग में पैठ नहीं होपकती। मात्र गात्मा में 
अपने भ्राप नवतत्व की सिद्धि नहीं होती । 


बाह्य (धूल) दृष्टि से देखा जाय तो जीव पुद्कलं की अनादि बंध- 
पर्याय के समीप जाकर एकरूप में अनुमब करने पर यह॑ नवतत्व 
भूताये हैं, सत्याथ हैं। यहाँ समीप का भथ ज्षेत्र से नहीं किन्तु पर में 
एक-मेकपन की मान्यतारूप भाव की एकाग्रता होता है | जिसे अवि- 
कारी भिन्न भात्मस्वभाव की खबर नहीं है उसे पर-संयोग का (राग- 
द्वैष के विकल्प का ) जो अनुभव होता है वह भूताथे है, श्रम नहीं हैः 
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राग-द्वेघष का निर्मित पाकर कम अपनी योग्यता से अज्ञानी आत्मा के 
प्रदेशों से एकक्षेत्रावगाहरूप में आते हैं, यह बात भी सच है। 

यदि कोई कहे कि पुण्य-पाप होते ही नहीं, जीव की वर्तमान 
अवस्था में भूल और विकारी भाव का होना श्रम है, अस्तत्‌ है तो 
ऐसा कहने वाले की यह बात सच नहीं है। यह खरगोश के सींग 
की भांति अस्त नहीं है । यदि कोई यह कहे कि स्वगे ओर नरक 
वास्तव में नहीं हैं किन्तु लोगों को पुण्य का लोभ ओर पाप का 
भय बताने के लिये इनकी कल्पना की है तो ऐसा कहने वाले की 
बात मिथ्या है, क्‍योंकि सगे और नरक अनेक न्याय-प्रमार्ों से सिद्ध किये 
जासकते हैं | 

जैसे कोई मला ब्रह्मचारी सज्जनों की संगति को छोड़कर कुशील- 
वान व्यक्तियों के साथ आये-जाये तो यह लजा की बात है, इसी- 
प्रकार ब्रह्मानंद भगवान आत्मा परवस्तु में कतृत्व या अपनापन स्थापित 
करके अनंत ज्ञानानेद ग्रभुत्व की महिमा को भूलकर और यह मानकर 
कि पुण्य-पाप मेरे हैं, मैं रागी हूँ, मुझे पर का आश्रय चाहिये; 
चोरासी के चक्कर में पड़ा रहता है और मव-श्रमण करता रहता है। 
पर-संयोग में सुख मानना महा व्यमिचार है । 

संयोगाघीनदृष्टि में एकाग्र होकर बंधभाव का अनुभव करने पर 
यह नवतत्व के भेद भूता्-सत्याथे हैं । अज्ञानमाव से अवस्थादष्टि 
के व्यवहार को पकड़कर, राग-द्वेष-अज्ञान के कारण जीव का जो परि- 
अमण होता है सो वास्तविक है, श्रान्ति नहीं है, असत्‌ कल्पना नहीं 
हैं। जैसे झ्रगजल में वास्तव में प्रानी नहीं है तथापि पानी का 
प्रतिभाष्त होता है, उसे वार्तबिक पानी मानने की. भूल होती है, वह 
वास्तविक भूल ही है। इसीप्रकार, अज्ञानभाव से जीव परिभ्रमण करता है 
जोकि वास्तविक है। 

जिसे भात्मा के यथार्थ स्वरूप की खबर नहीं है वह. मूढ़ताबश 
अपने को पूर्ण, स्वतंत्र भगवान नहीं मानता । जिनकी . ऐसी धारणा 
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है कि अन्य कोई मेरी सहायता करदे, मुझे! कोई कुछ दे दे, दूसरे का 
आश्रय आवश्यक है, दूसरे का आशीर्वाद चाहिये, पुण्य का साधन 
आवश्यक है वे अपने को पामर-अशक्त मानते हैं । जो बाह्य में धर्म 
मानकर क्रिया-कष्ट से खेद-खिन्न होता है उसे आत्मा की अतीन्द्रिय 
शांति और भव से निःसंदेह मुक्ति का निणेय नहीं होता | भगवान ने 
उसकी बाह्यक्रिया को अज्ञानरूप बालब्रत और बालतप कहा है | 


जिसे भव से भय लगता है वह यह विचार करता है कि निर्मल 
नित्य शरणभूत वस्तु क्‍या है, किन्तु जो संसार में वर्तमान पुण्य की 
अनुकूलता को ही देखता है वह पुण्य-पाप के नाशक स्वभावरूप 
अंबविकारी भगवान आत्मा को नहीं देखता। धर्मात्मा को राग की चेष्टा 
में लजा माल्ूंम होती है; खेद होता है। मूँड नामक प्राणी विष्ठा को 
खाकर जैसे आनंद मानता है उसीप्रकार अज्ञानी जीव पुण्य को अच्छा 
'मानकर उसमें हषे करता है । प्रतिष्ठा, धन, शरीर इत्यादि में सुख 
मानता है किन्तु ज्ञानियों -ने पुण्य-्पाप से रहित अविनाशी स्वभाव 
की प्रतीति में स्थिर होकर पुण्य-पाप को विष्टा की भौति छोड़ दिया है। 
अज्ञानी को भूँड की उपमा देना बिल्कुल उपयुक्त है क्योंकि उप्तकी उस 
मान्यता में मूँड के अनन्त भव विद्यमान हैं। 


यदि जीव पामरता करे और उस पामरतारूप शघबस्था को ही 

अपना सम्पूर्र स्वरूप माने ओर यह न माने कि अपना अबगुण का 

' नाशक त्रेकालिक स्वभाव वतेमान में सम्पूण है .तो वह चौरासी लाख 

के अबतार में निरंतर परिश्रमण करता रहता है, इसलिये उसे नवत्त्वों 
का खणश्डशः अनुभव सत्याथे है। 


यदि कोई यह कहे कि भोग योग्य कर्मो का बंध किया है सो वे 
विषय-भोग कराते हैं, इसमें में क्या कर सकता हूँ? राग-द्रेष होजाते 
हैं. तो ऐपता मानने वाला स्वच्छन्द चोरासी के चक्कर में भवश्रमण 
करने के लिये सच्चा है । 
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जब कोई व्यक्ति दाव में पैसा नहीं देना चाहता तब पंस्था को 
दोष देता है और बहता है कि 'मेरे भाव दान देने के तो हैं, किन्तु 
आपकी संस्था वाले व्यवस्था दीक नहीं रखते इस्रप्रकार द्ृष्णा को केंम 
न करने के लिये बात को गोलमगोल कर देता है, किन्तु यह संष्ट क्यो 
नहीं कह देता कि मुझे कुछ देना नहीं है। वह संस्था खुधेें या 
बिगड़े, उस पर तेरी तृष्णा के बढ़ने या घठने का आधार नहीं है। 
जिसे दानादि में मान चाहिये है अथवा दान के बाद जो आशा रखता 
है उसके वर्तमान तृष्णारूप पापभाव द्वोता है। जो दान में ष्णा की 
कम करता है उप्तका वह भाव अपने पर ही अबवलेब्रित है। इसप्रकार 
परिणाम का व्यवहार से खतंत्र कवत्त जानकर जैसे नवताव हैं उन्हे 
वैज्ा जाने तो व्यवहारशुद्धि होती है, किन्तु उसे जन्म-मए्ण नहीं 
मिटता, क्योंकि वह पुण्यभाव है । 

झर्सयोगी निर्विकारी स्वभाव मिन्न है, ऐसी ययाथे श्रद्धा होने के 
बाद वर्तमान अशक्ति में राग होता है, और उप्तमें कर्ृत्-बुढ्धिं को 
छोड़कर पाप से बचने के लिये पुण्यन्माव की . शुभबृत्ति करता है; 
किन्तु उप्ते निमिताधीन विकारी जानकर ज्ञानी उसका स्वामी नहीं होता। 


कोई शाल्र के पहाड़े रठकर विपरीत अथ ग्रहण करे कि पहले के 
कठिन कर्म आड़े भराते हैं, निकाचित कमें का बल श्रधिक है, इसलिये 
संत्तार के भोग नहीं छूथ्ते | इसप्रकार गोलमाल करने वाले के व्यवहार 
नीति का भी ठिकाना नहीं है। झपने भाव से ख्वमाव की निमलता को 
भूलकर मैंने दोष किया है, ओर मैं उसे दूर करके पवित्र आनन्द भाव 
कर सकता हूँ, इसप्रकार यदि अपनी स्वतंत्रता को मन से :खवीकार करे 
तो वह ऑगन में आया हुआ माना जायेगा। 


अब भागे यह कथन है कि विकल्प को अशतः दूर करके शुब- 


स्वभाव के लक्ष्य से शांति कैसे प्रगट की जाये भोर अतीन्दिय स्वरूप 
को केसे जानना चाहिये । रे 
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आत्मा में अनंत ज्ञान, दशेन, सुख, वीर्यादि गुण भरे हुए हैं, जो- 
कि अपने ही कारण से हैं, वे क्षिसी निमित्त को लेकर प्रगठ नहीं 
होते । निमित्त से अथवा रागादि विकार से अविंकारी दशा नहीं 
होपकती | आत्मा का स्वभाव कमसेयोग से रहित, निर्विकार और 
अभेद है | झात्मा में जो कर्मसेयोगाधीन क्षणिक विकारी अवस्था होती 
है तो अभूताथे है । मन के द्वारा जो शुभविकल्परूप नवतत्यों का 
निर्णय होता है सो वह आत्मा के मूलस्वभाव का निर्णय नहीं है। 
एकरूप निमेल स्वभाव की यथार्थ श्रद्धा होने से पूषे मन के द्वारा 
जो इसप्रकार नवतत्व के भेद का विचार करता है कि में जीव हूँ, 
पर से भिन्न हूँ, अजीब नहीं हूँ, स्वभाव को प्रतीति से संबर होता है 
इत्यादि; वह विकल्प शुभराग है । एकरूप ज्ञानस्वभाव में स्थिर 
होना चाहिये, उसकी जगह पर-सम्बन्ध से उत्थान होता है, जो 
आदरणीय नहीं है; तथापि मन से उप्त यथाथ नवतत्व का विचार किये 
बिना स्वभाव के औगन में नहीं आया जासकता । 


आत्मा देहादि की क्रिया नहीं कर सकता | देहादि से अथवा 
पर-जीव से प्रत्येक आत्मा त्रिकाल मिन्‍न ही है| पर के संबन्ध से 
राग-हेष ओर ममता का जो भाव अपनी अवस्था में स्वये करता है, 
उस च्णिक अवस्था के भेद से भी आत्मा परमाथेतः मिन्‍न है | स्वभाव 
के लक्ष्य से हटकर मैं पुण्य-पाप के भाव परलक्य से करूँ तो.वचे 
होते हैं, किन्तु मेरी योग्यता से वह वर्तमान में नया विकार होता है ! 
बन्धनरूप विकार भाव और अविकारी संव्र, निजरा, मोक्ष का भाव 
मेरी योग्यता से होता है; उसे कोई दूसरा नहीं कराता । नि्मित्त का 
संयोग-वियोग उसकी योग्यता से होता है, इसप्रकार स्व-पर .की स्वतंत्रता 
का निशणय नवतत्व के भेद से करे तो जीव अभी प्राथमिक भूमिका के 
समीप आता है। उसके शुभराग में रुक जाना पुण्य का कारण है, 
'वह भात्मा के घमें का अथवा शांति का कारण नहीं है; क्योंकि 
थूपहले ऐसे मन के सरल विषय से आत्मा सच्चे नवतत्वों के पुण्यरूप 
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गन तक अनन्तबार पहुँचा है, किन्तु वहँ। से आगे विकल्प को तोड़- 
कर आुबस्वभाव में एकत्व की श्रद्धा करने की अपूर्वः तमक को नहीं 
पासका, इसलिये संसार ज्यों का त्यों बना रहा । जि्त भाव से मब- 
बन्ध किया उस भाव का भात्मस्वभाव के बल से यदि अंत न किया 
जाय तो भव का अन्त नहीं होतकता और पवित्रता प्रगट नहीं 
होतकती । 


बिना समझे जीव ने अनन्तवार अनेक शाजत्र पढ़े, पंडित हआा, 
बीतरागदेव के द्वारा कहे गये सनातन जेनघर्म का नम्नदिगम्बर साधु 
हुआ, नवतलों का मन में यथाथे निर्णय किया, किल्तु निमित्त पर लफ्ष्य 
बना रहा कि मन का आलम्बन आवश्यक है, शुभराग से धीरे-धीरे 
ऊपर जापकेंगे, ओर इसप्रकार पर से, विकार से गुण का होना माना; 
किन्तु निरपेक्ष, निरावल्म्बी, अक्रिय, एकरूप आत्मस्वभाव की श्रद्धा नहीं 
की । मन में नवतलों के विचार के ओर की जो दृष्टि है सो पराव- 
लम्बन है, जबतक जीव के ऐसा भाव बना हुआ है तबतक वह राग 
में रंगा हुआ है। 


अब परमाथ एकरूप सम्यक्दशन का कथन करते हैं। नवतत्व के 
भेद को गोण करके (निषेध करके ) एक जीवस्वभाव के निकट जाकर 
अमेद का अनुभव करने पर वे नवभेद अमूताथ्थ हैं, वे मात्र ज्ञायक्वभाव 
में प्रतीत नहीं होते | मैं नव के भेदरूप ज्ञणिक अवस्था जितना 
नहीं हूँ, किन्तु त्रिकालस्थायी वर्तमान में पूरी कृतकृत्य और स्वमभावतः 
शांति से परिपूणे हूँ, इसप्रकार पूण की श्रद्धा के बल से अतीन्दिय 
आनन्द प्रहित अनुभव करने पर भेद दिखाई नहीं देता । अविकारी, भभेद 
की श्रद्धा होने के बाद विकल्प में आने वाले विकल्प के भेद होते हैं, 
किन्तु एकवार अखण्ड श्त्मखमाव में स्थिर होकर नव के भेद से ढुछ 


हटकर स््रभाव के निकट जाये तो फिर पराश्रित भेद में स्वामित्व (करत) 
नहोने दे । 
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अनादिकाल से जो खण्ड-खण्डरूप बंघ-पर्याय में एकाग्र. होता 
था, उसमें एकत्व मानता था ओर खभाव से दूर भागता था, वह अत्र . 
'त्रिकाल एकरूप निविकारी अखण्ड्खभाव के समीप जाकर विकल्पों का 
अमाव करता है। उसे परमाथे एकत्व का ऐसा अनुभव होता है कि 
कोई भी परमाणु या विकरप मात्र मेरा. स्वरूप नहीं है। 


जैसे सफेद स्फटिक को लाल या काले फूल के संयोग की दृष्टि से 
देखें तो बतेमान अवस्था में पर-निमित्त की भेदरूप से होने वाली लाल 
या काली भलक दिखाई देगी; किन्तु यदि उप्त संयोग पर की दृष्टि को 
छोड़कर मात्र स्फटिक को उसके मूल स्वभावरूप में देखें तो संयोग के 
समय .मी एकरूप स्वच्छ, ओर शुश्र दिखाई देगा; इलीप्रकार भगवान 
आत्मा अरूपी, ज्ञानानन्‍्द एकरूप है (स्फटिक को कोई खबर नहीं होती 
किन्तु आत्मा को खबर दै-ज्ञान हैं) उसे पर-संयोगाघीन दृष्टि से देखें 
तो बरतेमान अबस्था में वह पुण्य-पाप के अनेक भेदरूप से दिखाई 
देता है, जोकि व्यवहार से यथाथे है| त्रिकाल पूण, एकरूप स्वभाव 
का लक्ष्य करने के लिये संयोगाधीन- क्णिक भेद को दूर करके निमित्ता- 
घीन होने वाली अबस्था के लक्ष्य को गोण करके एकरूप निमेल आत्म- 
स्वभाव को देखने पर यह प्रतीत होता है कि वे नव॒तत्व के भेद अभूताथथ 
हैं, ज्ञगिक हैं, एकसमय स्थायी हैं । यह प्रथम सम्यऋदशन की बात्त है; 
इसके बाद श्रावकत्व ओर मुनित्व सहज ही होतकता है। पर के ग्रहण 
ओर त्याग से रहित निरपेक्ष ज्ञायक स्वभाव को समझे बिना जो यह 
यह मानता है कि मैं त्यागी हूँ उसके बाह्मतेयोग अन्तरायकर्म के 
उदय से छूट गये हैं किन्तु परमार्थतः अतरंग से वे नहीं छूटे हैं। 

परमाथे एकत्व स्वभांव में एकाम्र अनुभव से निर्विकल्प श्रद्धा प्रगट 
करके, उंसके अभेद विषय में जाने पर विकल्प नहीं रहते | यथार्थ 
प्रतीति होने के बाद शुभमाशुभ राग को बृत्ति उत्पन्न होतो है, किन्तु 
ज्ञानी उसका रुचिभाव से कर्ता नहीं होता ओर उसका आदर नहीं 
करता । बह एकाकार ज्ञायकस्वभात्र को ही पमुझ्य मानता है । 
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वर्तमान संवर, निजेरा ओर मोक्ष-पर्याय भेदरूप है, एकरूप भामा 
अनादि-अनंत है । निमल झआनंदरूप मोक्ष-अवत्या आत्मा में अतस्त- 
काल तक रहती है, किन्तु आत्मा मात्र मोक्ष-अवस्था के मेंद जितना 
नहीं है | संप्तार ओर मोक्ष की तैकालिक अवस्था मिलकर पत्पेक भात्मा 
वर्तमान में एकरूप अखण्ड शक्ति से परिपूर्ण है। सम्पूर वस्तुलभाव 
की परमार्थद्वप्टि में संगार और मोक्ष-पर्याय का भेद नहीं है । मात्र 
ज्ञायकखूभाव (पारिणामिक भाव, निमल स्वमावमाव) उस्त श्रद्धा का 
अखण्ड विषय है, निश्चय ध्येय है | 

शुद्वनय से नवतत्व के विकल्प को गोण करके ज्ञायक खमावभातं 
से एकाग्र हाने पर नव भेद नहीं होते, पानी के एकांत शीतलखमांत 
को देखने पर अग्नि के निमित्त से होने वाली उष्ण अवस्था नहीं हैं 
इसप्रकार मात्र पारिणामिक ज्ञायकर्भावको निरपेक्ष मुवदृष्टि से देखने 
पर नवप्रकार के भेद नहीं दिखाई देते । 

इस बात को समझना भले ही अति सूदम मालूम हो किन्तु प्र / 
यह तेरी बात है । तुमे अपना नित्यस्वयभाव कठिन मालूम होती है 
ओर वह समझ में नहीं आासकता ऐसा न मान; तेरी महिमा की क्यों 


बात कही जाये ! सर्चज्ञ बीतराग की वाणी में भी तू मल्लीमाति नहीं 
आसका। कहा भी है कि --- 


जो पद दीखा सर्वज्ञों के ज्ञान में, 
कह न सके उसको भी श्री भगवान हैं; 
उस स्वरूप को थबाणी अन्य तो क्‍या कहे ? 
अतुभव-गोचर मात्र रहा वह ज्ञान है। 
(अपूव प्रवसर ) 
[यह छुअबस्र की-पू् पुरुषाथ की भावना है] 
आत्मलरूप ज्ञान में परिपण आता दै, वाणी में पूरा नहीं झाता, 
कहकर तेरी अपू्वे महिमा का वणेन किया है । (यथपि ती4क 
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की वाणी हारा सम्पूण भाव समम में झआाते हैं) जो कोई तेरी महिमा 
गाता है उप्तका विकल्प-बाणी में युक्त होना रुक जाता है, इसलिये 
यह कहा है कि-उसे वाणी में नहीं गा सकते । अनुभव से पूरी स्व- 
भाव जैसा है वैसा ही परोक्ष ज्ञान से माना जासकता है । हे प्रभु ! 
तू ऐसा त्रिकाल परिपूण भगवान आत्मा है कि-सर्वज्ञ की वाणी में भी 
तेरी महिम्ता पूणतया नहीं आती, तथापि तू निमित्ताधीन बाह्नदृष्टि से 
अपनी महिमा को भूलकर पुण्य-पाप में रुककर दूसरे की आधीनता 
में सुख मानकर चोरासी के परिश्रमण में अनन्त दुख पारहा है। 
यदि उप्त दुःख की बात ज्ञानी के निकट जाकर छुने तो भव का 
दुःख मालूम हो किल्तु लू तो. विपरीतता में ही सुभठ बना फिर रहा है। 
यह चअज्ञानी जीव वर्तमान पुण्य से प्राप्त अनुकूलता में ही वबंट 
जाता है-उसी में तन्मय रहता है; मानो यह शरीर सदा स्थिर रहेगा । 
यदि किसी की केन्सर नामक अप्ाध्य रोग होजाता है अथवा किसी का 
'हाटफैल होजाये तो वह सममता है कि यह तो अमुक्क व्यक्ति को हुआ 
'है, मुझे थोड़े ही होना है। इसप्प्रकार मूढ़ता में निःशक होकर छखुख 
मानता है। घर में लड़के 'पिताजी-पिताजी” कहकर पुकारते हैं ओर 
सभी अजुंकूल दिखाई देते हैं किन्तु वह यह नहीं सम्रकता कि वे सब 
यह मोह की चेश्ा-राग को लेकर कहते हैं । ओर इसीलिये वह मानता 
है कि हमारे लड़के स्वार्थी नहीं हैं, ख्री, पुत्रादि वहुत भले हैं। किन्तु 
वह यह नहीं. समझता कि भरे ! वे किसी के लिये विनयुत्रान नहीं हैं 
, किल्तु अपने राग में जिन्हें जो अनुकूल लगता है वे उसी के गीत 
- गाते हैं । 
जो वतेमान अबस्था में ही स्ेस्थ॒ मानते हैं वे भीतर ही भीतर 
' प्रतिक्षण स्वभाव की मूढ़ता से आपना : भाव-मरण कर रहे हैं, «तर उप्त 
ओर दृष्टि ही नहीं डालते । है भाई ! यह सत्र यों ही पड़े रहेंगे और 
- तू अक्रेला ही जायेगा, अथवा समस्त संयोग तुझे छोड़कर चुले जायेंगे, 
इसलिये एक्जार शान्तचित्त से अपनी महिमा को सुन | बाहर की ममता 
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के सब फल थोथे हैं। जैसे धुएँ को पकड़कर उससे कोई महल नहीं 
बनाया जाप्कता उसीप्रकार परवस्तु में तेरी कोई सफलता नहीं होम्॒कती, 
और परवस्तु से छुख नहीं मिल सकता; इसप्रकार विचार करके सत्य का 
निर्यय कर । एकबार प्रसन्न-चित्त से अपने पवित्र मोक्ष-खमाव की वात 
सुनकर उसे स्वीकार कर, उससे क्रमशः आत्मखमात्र की सम्पूर पर्याय 
ग्रगट होजायेगी । 


यथाथ स्वभाव को सुनकर अन्तरंग से खीकार करके जो अशतः 
यथा की रुचि में जा खड़ा होता है, वह फिर वापिष नहीं होता । 
पहले वह बाह्य-पदार्थों की रुचि में रागपूर्वक बारंबार एकाग्रता करता 
था, ओर अब वही सीतर ही भीतर अपूर्व रुचिमाव से गुण के साथ 
एकाग्रता को रठता रहता है। जो एकबार सतृत्तमागम करके स्वभाव कौ 
रुचि से जाग्रत होजाता है ओर उस रुचि में इढ़तापूर्वक जा खड़ा 
होता है, वह सब ओर से अविरोधी परमार्थ को प्राप्त कर लेता है; 
क्योंकि खमाव तो विकार का नाशक है, रक्षक नहीं। इस स्वतत्र स्वभाव 
के लिये मन, वाणी, शरीर अथवा विकल्प की सहायता नहीं होती । 
स्वभाव के लिये किसी बाह्य साधन की आवश्यकता नहीं ह्वोती । 
इसप्रकार सम्यकदशेन होने से पूर्च एक मात्र निरावलम्बी स्वभाव की 
स्त्रीकषत होनी चाहिये | 


जो आत्मा के पूर्ण हितरूप स्वभाव को यथार्थतया सममता हैं 
ओर मानता है वही सजन है ) जो रागद्वेष होता है सो स्वभाव की 
अपेक्षा से असत्‌ है, चिरस्थायी नहीं है। स््रमाव के लक्ष्य से राग- 
द्वेष को ज्षण भर में बदलकर पवित्र भाव किया जातकता. है, क्योंकि 
आत्म में रास-द्वेष का नाशक स्वभाव प्रतिश्नमय विद्यमान है |. यदि 
उसीको माने, जाने ओर उसमें स्थिर होजाये तो राग न तो स्वभाव 
में था और न नया होसकता है । स्माव की शक्ति में जितना स्थिर 
हुआ जाये उतना ही नवीन राग उत्पन्न नहीं होता। 
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'अश्न:---पुण्य . तो 'जाथी है, उसके बिना आत्मा अकेला क्‍या 
करेगा £ ४ 
उत्तर:--पुण्य का निषेध करके स्वभाव में जो सम्पूण शक्ति है उत्तकी 
रुचि के बल से जीव भकेला ही पहले से मोद्यमागे का प्रारम्भ करता 
है। बाह्ब दंष्टांत को लें तो-यदि चलनेवाला अपने पैरों से चले तो 
साथी (मांगे दशेक) निमित्त कहलाता हैं, किन्तु यहाँ अन्तरंग अरूपी 
मांगे में किसीका अवलम्बन नहीं है | श्रद्धा, ज्ञान और चारित्र में 
त्रिकाल में भी कोई बाह्य साधन नहीं है । अपनी शक्ति में बैसी तत्यरता 
हो तो वहँँ। तदनुकूल संयोग अपने आप उपस्थित होते हैं । आत्मा 
ऐसा पराधीन नहीं है कि उसके लिये निर्मित्त की प्रतीक्षा करनी पढ़ें। 


प्रश्न:---जब उपदेश सुने तभी तो ज्ञान होगा ! 


उत्तर:--उपदेश सुनने से ज्ञान नहीं होता; यदि ऐसा होता हो 
तो सभी श्रोताओं को एक सा ज्ञान होना चाहिये, किन्तु ऐसा नहीं 
होता; लेकिन जिसमें जितनी योग्यता है वह ख्रये उतना सम्रकतता है; 
उसमें निमित्त से ज्ञान होने की बात नहीं है । कोई चाहे जितना 
समझाये, किन्तु स्वये सत्य को समझकर स्वयं ही निशय करना चाहिये। 


. नवतत्व में विकारी अवस्था के भेद को दूर करके (गोण करके) 
अखणड, ध्रुव, ज्ञायकस्वभाव को भूताथे दृष्टि से देखने पर एक जीव 
ही प्रकाशमान है । इस्तप्रकार अन्तरंगः लक्ष्य की एकाग्रदृष्ट से देखें 
तो ज्ञायक भाव जीव है, और जीव के विकार का भेद अजीत्र है। 'में 
जीव हूँ! इसप्रकार मन के योग से जो विकल्प होता है उसे यहाँ। जीव- 
तत्र कहा है । जैसे जब्रतक राजपुत्र राज्यासन पर नहीं बैठा तब्रतक 
बह ऐसा विकल्प करता है कि-मैं राजा होने वाला हूँ, किन्तु जब 
राज्यासनारुढ होजाता है, और उसी की आज्ञा चलती है तब तत्सस्त्रन्थी 

. विकल्प नहीं रहता; इसीप्रकार में पर से मिन्न आत्मा हूँ, अजीब नहीं 
हूँ ऐसे विकल्प से एकरूप परमायथे की श्रद्धा के लिये नव॒तत्व का 
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विचार कंएता है; पश्चात्‌ जब यथाथे-अनुभवयुक्त प्रतीति होजीती है 
तब वहाँ नवतत्व के विकल्प गोण हो जाने पर अपने को स्वविषयरूंप 
अखणड मानता हैं, उसे प्म्यकरशीन कहते हैं । द्रव्य के निश्चय के 
कारण से स्॒भाव में निःशेक द्वोने के बाद श्रद्धा सम्बन्धी विकल्प नहीं 
उठते | यदि पुरुषार्थ की अशक्ति के कांरणं रांग को जल्दी दूर न 
कर सके तो नवतत्व॒ के विशेष ज्ञान की निर्मैलता का विचार करता 
है, किन्तु वह राग को करने योग्य (उपादेय) नहीं मानता । वह 
विकारनाशक स्वभाव की प्रतीति के बल से राग को दूर करता है। 
सम्यकूदरीन॑ भात्मा में अनंत केवलज्ञोन को प्रगठ करने की 
पीढ़ी का प्रारम्भ है । मैं पूर्ण अरांगी हूँ इसप्रकार स्वभाव की भखेंण्ड 
इृष्टि होने पर भी अस्थिरता से पुण्य-पाप की बृत्ति उत्पन्न हो तो 
उसका यहेँ। निषेध है । पर में अच्छा बुरां मानकर उसमें लग जाते 


का मेरा स्वभाव नहीं हैं; कितु लगातार एकरूप जानना मेरा ज्ञायक 
स्वभाष है । 


आत्मा में पुण्य-पाप के विकल्प भेरे हुए नहीं हैं। जैसे दर्षण की 
खच्छता में अग्नि, वरफ, विष्ठा, खरे और पुष्प इत्यादि जो भी सम्मुंख 
हों वे सब दिखाई देते हैं तथापि उनसे दर्पण को कुछ नहीं होता, 
इसीप्रकार आत्मा परसेंयोग से मित्र है, मावतः दूर है, इसलिये परवस्तु 
चाहे जिप्तरूप में दिखाई दे किन्तु वह आत्मा में दोष उद्चन्न काने में 
समर्थ नहीं है। ज्ञायक + स्वभाव किसी भी सेयोग में, चाहे जैसे ज्षेत्र 
या काल में रुकने वाला नहीं है, क्योंकि भात्मा पररूप नहीं है ओर 
पर, आत्मरूप नहीं है| एकरूप निर्मल स्वभाव की श्रद्वा की प्रतीति 
के. द्वारा स्रभाव के आश्रय से निमेलभाव प्रगठ होता है। नवतत््व के 
शुभराग से अनेक प्रकार के राग के भेद प्रगट होते हैं जोकि अन्तरंग 
में सहायक नहीं हैं। बाह्मदप्टि से देखने पर पर-निमित्त के भेद दिखाई 
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'त हैं; अन्तरंग दृष्टि में अमेद, ज्ञायकत्वरूप मात्र आंता दिखाई देता' 
' | कर्माधीन होने वाली अवस्था के जो भेद होते हैं उनकी अपेद्दा। से 
१ त्रिक्राल एकरूंप भुत्न-स्थायी एक ज्ञायक भाव को ही शभात्मा 
कैंहां है । 


तू सदा एकरूप ज्ञाता है। जानना ही जिसका स्वभाव है वह 
किसे न जानेगा ? और जिसका जाननो ही खभाव है उसे पर में अच्छा 
बुरा मानकर रुक जाने वाला रागवान कैसे माना जासकता है? अहो ! 
में तो ज्ञायक, पूरी कृतकृत्य, सिद्ध परमात्मा के समान ही हूँ। अवस्था 
में निभित्ताधीन विकार का भेद अभूताथे है, स्थायी नहीं है, इसलिये 
उप्रमें मेरा स्वामित्व नहीं है । 


ज्ञान से समाधान स्वरूप दै | जैसे-वीतरागी, केवलज्ञानी परमात्मा 
एक-एक सर्मय में लोका-लोक को परिपूण ज्ञान से जानने वाले हैं, 
वैसा ही में हूँ; इसप्रकार जिसे पूर्ण-स्वतंत्र स््रभाव की महिमा की 
प्रतीति होजाती है उसके अतेरंग से सारे सांसारिक मल दूर होजाते 
हैं। उसे देहादिक किसी भी संयोग में महत्ता नहीं दिखाई देती । 
जिसने निम्मिताघीन-दष्टि का परित्यांग कर दिया है, उसने संप्तार का 
ही परिथ्ाग कर दिया है, ओर पूणख्तेत्र-मोक्ष स्वभाव को अ्रहण कर 
लिया है | 


पुण्थ-पाप के भेद मात्र आत्मा के नहीं होते इसलिये अवस्था के 
विकार में अजीब हेतु है; अर्थात्‌ जीव में कमे-निमित्तक शुभाशुभभाव 
नवतख॒ के विकल्परूपसे हैं। ओर फिर पुण्य-पाप, आलत्र, संवर, निजरा, 
बेध ओर मोक्ष जिध्तके लक्षण हैं ऐसे तो केवल जीव के विकार हैं । 


पर निमित्त के भेद से रहित भात्मस्वथभाव की देखने पर आत्मा 
ज्ञायक एकरूप है, उसमें अवस्था पर लक्ष्य करके पर निम्मित्त में युक्त 
द्ोकर नवतत्थ॒ का विचार करें तो राग द्वोता है, में इसप्रकार संवर 
घर सकता हूँ, मोक्ष को प्राप्त करूँ, ऐसे विचार में लगकर जो मनन 
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राग में अठ्क रहा है सो वह (अटकने के रूप में) सत्यार्थ है। 
एकरूप ज्ञायक-स्वभाव नौ प्रकार के राग के भेद से रहित है, ऐसे 
निरावलम्बी अखणड स्वभाव पर एकाग्रता करने पर निर्मल पर्याय की 
उत्पत्ति और विकार का सहज नाश होता है | अकेली पर्याय पर लक्ष्य 
देने से राग की उत्पत्ति होती है, निर्मेलता प्रगठ नहीं होती, खवभाव 
का लक्ष्य नहीं होता । अवस्थादृष्टि वह राग दृष्टि है, व्यवहारद्मप्टि 
है । मैं वर्तमान में त्रिकाल स्थायी पूर्ण ज्ञायक हूँ, जितनी निमल अवस्था अगठ 
होगी वह मुकसे अलग प्रगट होने वाली नहीं है । मोक्षदशा, भ्ेत- 
ज्ञानानंद, अनन्त झआात्मत्रल इत्यादि संपूर्श शक्ति प्रतिसमयं वर्तमानरूप 
में आत्मा में भरी हुई हैं । ऐसे पूण अखणड स्वभाव पर लक्ष्य देने 
पर विकल्प छूठ जाता है । ' 


श्रद्धा का विषय आत्मा का सम्पूर्ण त्रिकाल पूरे स्वमाव है। सेतार 
और मोज्त अवस्था है। उस अवस्था तथा मोक्षमाग की अवस्था के भेद 
का लक्ष्य श्रद्धा के विषय में नहीं है। जैसे सामान्य स्ण को लेने 
वाला सोने की कारीगरी की अलग कीमत नहीं देता, यध्पि सोने में 
वर्तमान सारी कारीगरी की योग्यतारूप शक्ति है. उसे वह स्वणरूप में 
अभिन्न अनुभव करता है; इसीप्रकार आत्मा एकरूप त्रिकाल, पूर्ण शक्ति 
से अखण्ड है, उसे मानने वाला किसी अवस्था के भेद को एथक- 
खण्डरूप में ग्रहण नहीं करता । केवलज्ञानादिरूप समस्त शक्तियां वर्तमान 
द्रव्य में भरी हुई हैं; उस अखण्ड ज्ञायकलभाव के बल से निमल अवत्या 
सहज प्रगट होती है, किन्तु यदि भेद पर लक्ष्य रखकर नव॑तत्त के 
विऋल्प में ला जाय ते खमभात्र का लक्ष्य नहीं होता, निमेल आनन्दं- 
शांति प्रगट नहीं होती; इसलिये भेद को गौण करके नवत्व के भेद से 
किचित्‌ छूट्कर, स्वभाव जोकि एकरूप है उत्त पर एकाग्रता का भोर 
देने पर एक साथ निमलता की उत्पत्ति, और विकार का नाश होता है, 
तथा क्रमश: पूणे निमल मोक्ष पर्याय सहज ही प्रगट होजाती है | अति 
कारी एकाकार पारिणामिक्र ज्ञायक स्वभाव की ऐसी महिमा है। निर्मल 
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शक्ति का बल द्रव्य में से स्वरूप स्थिरता के रूप में आता है। वह 
निरमेल-निराकुल शांति, सुख ओर आनन्द अपना स्वाद है। 


समयसार का अथे है असंयोगी, अविकारी, शुद्ध, आत्मा का स्वमाव | 
सर्वेज्ञ भगवान ने साक्षात्‌ ज्ञान से प्रत्येक जड़-चेतन वस्तु की स्वतंत्रता 
को देखा है। कम के निमित्त से आत्मा में विकारी अचस्था होती है, 
वह क्णिक विकार का नाशक त्रेकालिक स्वभाव प्रत्येक आत्मा में है। 
उसकी प्राप्ति कैसे करनी चाहिये, यह बतानेवाली वाणी सर्वज्ञ के 
मुख-कम्ल से निकलती है, जिसे संतपुरुष मेलते हैं। आत्मानुभव से 
उस परम सत्य को पचाकर जगत के परम उपकार के लिये संतपुरुषों ने 
परमागप शा्त्रों की रचना की है, उनमें से यह समय्सार ग्रन्थ सर्वोत्कृष्ट 
है। एक-एक गाथा में त्रिकाल के सर्वज्ष-हदय के रहस्य भरे हुए हैं। 
इसे जो समता है वह निहाल होजाता है। 


जो वस्तु होती है वह नित्य स्वयेसिद्ध होती है, किसी के आधीन 
नहीं होती, आत्मा, जड़ इत्यादि पदाथे त्रिकाल खयेसिद्ध हैं । जैसे 
कोई अग्नि को .गरम न माने तो उससे उप्तका स्वभाव नहीं वदल 
जाता, इसीप्रकार जड़ चेतन पदार्थ त्रिकाल भिन्न हैं; किसी के कार्य , 
कारणरूप नहीं हैं, तथापि यदि ऐप्ता न माने तो खमाव वदल नहीं 
जाता । अपने प्रथकत्व को भूलकर, निमित्ताधीन दृष्टि से देखनेवाले 
ने जिप्तको देखा उसीको अपना मान लिया। जो शरीर इन्द्रियादिक हैं सो में 
हूँ, में कर्ता हूँ, में -रागी हूँ, में दंषी हूँ, भर में पर का कुछ वर 
सकता हूँ; इसप्रकार मानता हैं, किन्तु अनन्तकाल में एक्च्तेण भर 
को भी यह नहीं माना कि में परथकक नित्य-ज्ञायक हूँ। 


निरित्ताधीन दृष्टि को छोड़वार स्वाधीन खभाव को एकरूस 

दृष्टि से देखने पर जीव ज्ञायकमाव दे; बह मात्र जानभंचाला 

ही नहीं है. किन्तु अनंत सत्व-स्वरूप अन्य अनन्त गुर्णों से परि- 
नि 


पूण है; उसकी वतैमान अचस्था में पुण्य-्पाप के विक्लार का निमित्त 
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कारण अजीब है | (यहाँ यह अर नहीं लेना चाहिये कि जीव को 
जड़ पदार्थ विकार कराते हैं) अपने को भूलकर निमित्त को अपने में 
गुण-दोष-दाता मानकर आत्मा स्वयं ही विकारी अवस्था करता है, तब 
पखवस्तु की उपस्थिति निमित कहलाती है | उप्के दो पहलू हैं। 
[१] नवप्रकार के विकल्परूप से विकारी भाव जिसका लक्षण है, पे 
तो जीव की अवस्था है | यदि विश्वारी होने की योग्यता जीव में खर् 
न हो तो नई नहीं होतकती, किन्तु वह एक-एक समय की अव्शा 
जितनी ही होती है इसलिये नित्य स्वभाव के लक्ष्य से द्णभर में 
निमलरूप में बदल सकती है [२] जीव की विकारी अवस्था के नेक 
मेदों में निमित्ततारण जड़ कम है । 

बिकार त्रिकालीख्माव में से नहीं झाता, किन्तु निमित्ताधीन 
दृष्टि से नया होता है। जब आत्मा पुण्य-पाप के राग में भटक 
जाता है तत्र गुण का विक्राप्त कक जाता है, वह भाववंधन है। जहीं 
निन्दा और प्रशंसा को सुनने के लिये रुका कि-वहँँ। दूसरा विचार 
करने की आत्मा की शक्ति हीन होजाती है। पंचेन्द्रियों के विषयों की भोर 
अच्छे-बुरे की रुचि करके राग में जो रुकना होता है, सो वही परमाये 
से भाववंधन है । 

यहाँ सात अथव्रा नवतत्व के शुभाशुभ विकल्प को जीब के विकार 
का लक्षण कहना है | दया, दान, सेवा, और भक्ति के शुभभाव जीव 
स्वयं परलक्ष्य से करता है, तब होते हैं । उसके निमित्त से पुण्य कें 
जो रजकण प्रारव्धरूप में बेबते हैं सो अजीवतत है | एक ओर 
विकारी सात तत्व के रूप में जड़-अजीव वस्तु है और दूसरी शोर 
जीच्र की विकारी अवस्था सात प्रकार के विकल्परूप से है | उरत 
विकार के दो-दो भेद एकरूप स्त्रमाव में नहीं हैं; उस भेद के लक्ष्य 
, से निमल श्रद्धा प्रगट नहीं होती । 
अपने में प्रतिक्षण क्या होरहा है इसका विचार तक ज्ञीव नहीं 
: करते, घर की खिड़कियों, दरवाजों और जीने .की सीढ़ियों का बराबर 
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ध्यान रखता है कि थे कितनी हैं और कैसी हैं; किन्तु भगदान आत्मा 
के शाश्वत्‌ घर में क्‍्या' निधान है; ओर में उनका कैसा क्‍या उपयोग 
करता हूँ, इसकी कोई खबर नहीं रखता । यहाँ कोई कह सकता है कि 
यह: चर्चा तो बहुत बारीक है, जोकि मेरी समझ में नहीं झाती; कितु 
यदि बाहर की कोई सूच्मातिसूछ्म प्रवृत्ति बताई जाये तो मठ प्रमकः में 
आजाती, है | भरे भाई ! यह तो ऐसी बात हुई कि; -- 


घर में. नहीं है चून चने का, ठाकुर वडीं करावें। 
मुझ दुखनी को लैंहगा नाहा, कुतिये- झूल सिलावें॥ 


सेरेः अपने स्वाधीन गुण की निरन्तर हंत्या' होती है, तेरे अविवेक से 
'तेंरी: प्मस्त  शक्तियाँ हीन होरही हैं; इससे -तेरा स्रभाव प्रगट नहीं हो 
सकता, किन्तु बिक्ारी पर्याय ही ग्रगठ' होती है| तू अपने स्वभाव को 
लुटा रहा है। इसप्रकार भात्मा में सुख का अकाल' करके में' किसी का 
भला कर स्कूँगा,; ऐसी जो मान्यता बना: रखी है- सो अनादिकाल्ीन 
महा अज्ञान है।,जो पुण्य के संयोग में छुख मानता है सो भी मात्र 
भाकुलता के दुःख में सुख की कल्पना कर रहा है। जैसे मूंढुँ बालक 
विष्टा को चांठता हैं उसीप्रकार बाल जीव स्रभाव की शांति को भूलकर 
पुण्य-पाप की आकुलता को अपना मानकर उप्तका स्वाद लेते हैं|. ओर 
वें ऐसी व्यर्थ की डींग मारतें रहते हैं कि-हम नीतिवान हैं, हम परोप- 
कारी हैं, किन्तु अरे भाई ! जरा ठहर॑ ओर विचार कर कि-लू कौन है, 
तेरा क्‍या स्वरूप है, क्‍या नहीं हैं, तू कया कर सकता है, क्‍या नहीं कर 
सकता, यह सब निशुय कर, पन्यथा चोरासी के चक्कर में परिश्रमण 
करने का पार नहीं आयेंगा। झज्ञान वह कोई बचाव नहीं है । जैसे शराबी 
मनुष्य शराब पीकर ठप्तमें भानन्द मानता है इसीप्रकार भज्ञानी जीव 
अपने को पझज्ञानभाव में सुखी मानता है, वे दानों प्मान हैं। 
यह जीव भनंतकाल से चोशसी के अवतार में झनंतवार अपार दुःख 
भोगकर भाया. हैं; उन्हें यह भूल गया है |. यदि स्त्रये ही निजको 
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अपनी दया जाये तो इस भव का अन्त हो। अन्तरंग में जो निरा- 
कुल पघानंद है उसे भूलकर यह जीव बाहर की झाकुलता के दुःख को 
ही सुख मान रहा है | 


जो यह कहते हैं कि में लोगों का छुधारकर दूँगा, वे भूंठे हैं । 
अपने राग के लिये कोई शुभभाव करे तो उप्तका निषेध नहीं है, किन्‍्तु 
जो उपमें यह मानता है कि में दूसरे का कुछ करता हूँ ओर दूछरे 
के लिये करता हूँ, सो मद्दा मूढ़ता दै | जगत में सबत्र कटे बहुत हैं, 
किन्तु तू उन प्व की चिन्ता क्यों करता है ? यदि लू केवल अपने 
पैयें में जूते पह्चिन ले तो बहुत है । तेरे द्वारा दूसरे का स्रमाधान 
नहीं होलकेगा । जब तुझे भूख लगती है, तब दुनिया भर को भूलकर 
अकेला खा लेता है । ऐसा कोई परोपकारी दिखाई नहीं देता कि जो 
ऐसा निश्चय करे कि जब गँ।व के सब लोग खा जुकेगें तब मैं खाऊँगा, 
क्योंकि ऐसपा हो नहीं सकता । 


कहत कबीरा सुन मेरे मुनियाँ । 
आप मेरें सब ड्रब गई दुनियाँ ॥ 
सर समझ लिया कि मैं पर से भिन्न हूँ, दूसरे के साथ त्रिकाल में 

भी मेरा सम्बन्ध नहीं है, पर का कवच भोक्‍तृत्व नहीं है; इसप्रकार 
अपने खतेत्र स्भाव का निर्णय होने के बाद, जगत माने या न माने 
उम्र पर अपनी मान्यता अवलम्बित नहीं है | अपने परमार एकरूप 
स्वभाव को भूलकर पुण्य-पाप की विकारी अवस्था मेरी है, इसप्रकार 
पर में नव प्रकार के विकल्पों से एकता मानकर उसके फल में खण्ड 
खगड़ भाव से राग में जीव झटक जाता है, यह बात (अठकने की 
अपेक्षा से) सच है । 


नैशैन:--भात्मा के साथ कमे का संयोग कब से हुआ हैं ! 


उत्तरः--कर्म करा संयोग अनादि काल से है, किन्तु वह. एक-एक 
समय को शेकर बतेमान अवस्था से है । जहँँ। तक विकारी भाव को 
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दूर नहीं करेगा तब तक वह वैसा ही बना रहेगा । वर्तमान में किप्ती 
भी जीव के पास्त श्रनादिकाल के कम नहीं हैं। हैँ। प्रवाहरूप से 
अनादि हैं | जीव पर से बेधा हुआ नहीं किन्तु पर से भिन्न है, तथापि 
अकज्ञान भाव से पर को अपना मानकर परोन्मुखरूप-राग में भनादि 
काल से अनेक अवस्थाओं में यह जीव अठक रहा है । 


जैसे कनक पाधाण में सोना, और तिल में सेल तथा खली एक 
साथ ही होती है, तथापि स्वभावत: भिन्न हैं इसलिये उन्हें झलग किया 
जासकता है; इसीप्रकार जीव ओर कम का एंक साथ एक क्षेत्र की 
अपेक्षा से अनादिकालीन संयोगप्म्बन्ध है, किन्तु दोनों मिन्‍न पत्तु 
हैं इसलिये वे अलग होसकती हैं । 


कोई कहता है कि हम तो आपकी वात को तब सच माने जब 
कि हम उसे सुनते ही तत्काल सब समझ लें; किन्तु भाई ! पाठशाला 
में जब पढ़ना प्रारम्भ किया जाता है, तब कया सब कुछ उसी समय 
समझ में आजाता है? और व्यापार सीखने के लिये कई वर्ष तक 
अभ्यास करता है क्यों कि उप्तें उमेग है; भोर क्या यह मुफ्त की 
'चीज्ञ है, जो छुनते ही तत्काल मन में प्तमा जाये । यह तो ऐसी 
अपूर्व बात है जिससे जन्म-मरण दूर होपकता है, इसलिये यह खूब परि- 
खय करने पर सम्रक में आसकती है । 


जो यह कहता है कि आप तो दिन रात भात्मा ही झात्मा की 
बातें किया करते हैं, भाप कमी कोई ऐसी बांत तो कहते ही नहीं 
कि जिपमें किसी का भला कर सकें; तो वह यधावेतया यही निश्चय 
नहीं कर पाया कि दूसरे के लिये वह कितना उपकारी है । 


अश्न:--जो दिखाई नहीं देता उप्तकी महिमा गाई जाती है, भ्रोर 
जे! दिखाई देता है; उप्तके सम्बन्ध में श्राप कहते हैं कि-इसे तू नहीं 
कर प्केगा, इसका क्‍या कारण है? 
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उत्तर--पात्मा रूपी है, ज्ञातास्वरूप दै वह किप्ती भन्‍्य वत्तु 
का कुछ करने के लिये त्मथे नहीं है, जो दिखाई देता है वह जह 
की स्वतंत्र क्रिया है। जीव तो राग-द्वेष और भझज्ञान कर श्रकता है, 
अथवा राग-द्वेष भर भ्ज्ञान को दूर करके ज्ञान ओर शांति कर सकता 
है। तू कहता है कि भात्मा दिखाई नहीं देता, किन्तु यह तो बता कि 
यह किसने निश्चय किया कि-झात्मा दिखाई नहीं देता ! देह भयवा 
जड़ इन्द्रियों को तो खबर होती नहीं तब उन सब -को - जानने वाला 
कौन है? सच्चे मूठे का निश्चय करने वाला शरीर नहीं. होपकता -। 
इसलिये शरीर से भिन्न झात्मा है, यह पहले स्वीकार कर लेने परः यह 
जानना चाहिये कि-उसका क्या स्वरूप .है, ठत्तके क्या गुण हैं, वह 
किप्त श्वस्था में है, भौर मिन्‍न है तो किससे मिन्‍न. है। समकने की 
इस्त पद्धति से यथाथे को समा जासकता है। यदि छुनकर मनन न 
करे तो क्‍या लाभ होप्कता है? 


अपूर्व परम तत्व की बात कान में पड़ना भी दुर्लभ. है, इसलिये 
उप्तके विचार में, प्तृप्तमागम में, झधिक समय लगाना चाह्विये। भीतर 
से भवधारण करने का खेद होना चाहिये कि-घरे रे ! मैंने कभी अपनी 
चिंता नहीं की । यदि पन्तरंग में अपनी दया खाये तो यह जाना 
जासकता है कि पर दया क्‍या है। झपने को पर का कर्ता मानना, 
अथवा पुण्य-पाप के विकाररूप मानना ही सबसे बड़ी स्वहिसा है। भपने 
स्वभाव को पर से भिन्न त्रिकाल स्वाधीन जानकर, अपने को राग-द्वेष 
ओर ज्ञान से बचाना; शर्थात्‌ एकरूप ज्ञान भाव-से अपनी संभाल 
करना सो प्रच्ची भहिंसा है । 
हि जिम्न भावसे जन्म-मरण दूर द्वोता है उप्रकी बात 'यहाँ कही जाती 
दे | धम के नाम लोकिक बातें करनेवाले. तो इस जगत में बहुत 
हैं | काम, भोग, और बंध की कथा घर-घर सुनने को मिलती हैं; 
भाता पर का कर्ता है, उपाधिवाला है, इत्यादि बातें भी जहाँ। तह 
छुनने मिलती किन्तु यहूँ। तो नवतत्व की पहिचान कराकर भौर 
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फिर “उस +भेद को तोड़कर अभेद स्वभाव में जाने की .बात कही: है.। 
बतमान संयोगाधीन भवस्था को गोण- करके नवतत्व- के भेदरूप मन 
के योग .से जरा: हटकर, सवेकाल में अस्खलित एक -जीव द्रब्य में 
स्वृभाव के शमीप जाकर -एकाग्र श्रनुभव करने पर नव प्रकार के क्षणिक 
सेग अमूताथे हैं-असत्याथे हैं । वे त्रिकाल स्थायी नहीं . हैं | त्रिकाल 
स्थायी तो खंय है | यह सम्यकृदशन की पहली से पहली बात है । 
अनादिकालीन विपरीत: मान्यता का नाश करके परिपूएें स्वभाव को 
देखनेवाली शुद्ध दृष्टि का अनुभव होने पर दुःख .का नाशक ओर खछुख 
का उत्पादक पवित्र झात्मधम प्रगठ होता है । 


नवप्रकार के विचार में खण्ड-खण्डरूप से रुक कर -सतू समागम स्से 
'पहले मन से यथाथे-निणय करना होता है; किन्तु उस भेद में लगे -न 
रहकर नवतत्व के विचार -से जरा पीछे: हटकर, “निर्विकल्प 'एकरूप - संपूर्ण 
'भुव स्वभाव के लक्ष्य में 'स्थिर होकर, एकत्व का पझनुभव- करने पर एक 
में अनेक प्रकार के भेद दिखाई नहीं देते । च्णिक  शुभ-भशुभ 
विकल्प आुव स्वमाव में->स्थान नहीं पाते । इसलिये इन नवतत्वों में 
भूतार्थनय से एक जीव ही प्रकाशमान है | इसप्रकार वह एकरूप -से 
प्रकाशित .करता हुमा ,शुद्धनयरूप से अनुभव किया जाता है। ओर 
जो वह पनुभूति है सो भात्मस्याति (झात्मा की पहिचान) ही है; 
और जो आत्मख्याति है सो सम्यकदशन हीं है। झात्मा की पूर्ण सुख- 
रूप दशा को प्रगठ करने का यह मूल है । 


यह सम्यकृदशन.- किसी सम्प्रदाय विशेष की वस्तु नहीं है, तथा ऐसी 
चस्तु भी नहीं. है कि जिसे मात्र मन में धारण. कर लिया जाय। प्रमु 
तेरी वस्तु तेरे ही. पाम्न है जिसे ज्ञानी चतलाते हैं | तेरी महत्ता अनन्त 
पर्वज्ञ तीथेकर प्रभु ने गाई है। जैस चक्रवर्ती शकोरा लेकर, अथवा मिट्टी 
'का भिक्षापात्र लेकर भीख मांगने निकल पड़े, दूसरे का मुँह ताके, और 
प्राश्रय हूँढ़े, तो वह उसे शोभा नहीं देता, -उसीग्रकार - तु अपने उत्कृष्ट 
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स्वभाव को भूलकर दूसरे की आशा करता है, दूसरे से सहायता चाहता 
है, तो वह तुझे शोमा नहीं देता। 


मेरा पूण स्वभाव अविकारी घुव एकरूप है। ऐसे स्वभाव के बल 
से विकारी अवस्था के लक्ष्य को गोण करके, में नित्य एकरबमावी 
भूतार्थ हूँ, ऐसी यथार्थ पहिचान का स्वानुभव में आना, सो निःशेक 
आत्मासुभूति है | यही अपूर्व आत्म-साक्षातकार है। यही आत्मख्यातिरूप 
एकत्य की पच्ची श्रद्धा है, वह अखस्डसवलदय से प्रगट होती है । 

इसप्रकार यह सर्व कथन पूर्वापर दोष रहित है। लोग भी कहते 
हैं कि-परिचय बहुत बड़ी वस्तु है । निमित्ताधीन दृष्टि से पुण्य-पाप के 
बाह्ममाव में अ्रट्ककर जीव अनेक प्रकार के खण्डों का अनुभव करता 
था, निजलक्षय को भूलकर पर को मानता, जानता और पर के राग में 
अटक रहा था; जब्र रुचि बदल गई तब वह एकरूप स्वभाव में आया 
ओर उससे वह अपने को मानता, जानता ओर उसमें स्थिर होता है। 
इसप्रकार जत्र आत्मा की पहिचान स्वयं करता है तब होती है । 

प्रश्नः---जब कि सब स्वये अपने लिये करते हैं तो गुरु उपदेश 
किसलिये देते हैं? 


उत्तर--वे दूसरों के लिये उपदेश नहीं देते किन्तु अपने को सत्‌ 
के प्रति रुचि है इसलिये वे अपनी अनुफूलता के गीत गाते हैं। यह 
तो अपनी रुचि का आमंत्रण दे | अपनी रुचि की इढ़ता को प्रगट 
करते हुए, सत्य को स्थापना ओर असत्य का निषेघ सहज ही हो जाता 
है। में किसी के लिये उपदेश करता हूँ यह मानना मिथ्या है । 
दूभरे लोग घम प्राप्त करें या न करें, इससे उपदेशक को लाभ या हानि 
नहीं होती, किन्तु प्रत्येक को अपने भाव की तारतम्थता के भरत 
सार फल मिलता है । | 

यह अपूर्न समक की रीति कहलाती है । यह बाहरी बातें नहीं 
हैं | प्त्य जल्दी पकड़ में न आये, और सीधी बात के प्रमक्नने में देर 


जीवाजीवाधिकार : गाथा-९ ३ [७१ 


लंगे तो कोई हानि नहीं है, किन्तु अपनी कल्पना से उल्टा कर बैठे 
तो अपने में बहुत बड़ा विरोध बना रहेगा | सत्य को समझे बिता 
राग दूर नहीं हो सकता । विपरीत ग्रहण से मूढ़ता विष चढ़ जायेगा। 
कोई बालक माता से कहे कि 'मुमे बहुत भूख लगी है, धर में 
'जो कुछ हो सो मुझे दे दे ! माता कहती है कि घर में मात्र रोटी 
हैं लेकिन उस पर विषैले जानवर का विष पड़ा हुआ मालूम होता 
है इसलिये वह खाने योग्य नहीं है; में एकाधथ घण्टे में दूसरा भोजन 
तैयार करे देती हूँ; अथवा काकाजी के धर चला जा, उनके घर मिशन 
तैयार हो रहा है; किन्तु उप्तमें दो तीन घण्टे की देर लगेगी, इतने में 
कुछ मर नहीं जायेगा, किन्तु यदि यह विषैल्ली रोटी खा लेगा तो जीवित 
नहीं रहेगा | इसीप्रकार सर्वज्ञ भगवान कहते हैं कि निर्दोष अमृतमय्‌ 
उपदेश में से पवित्र आत्मा के लिये सम्यकदरशीन, ज्ञान, चारित्र्पी 
मिष्ठान्न तैयार हो रहा है, उसे सममने का यैये न रखे, उसे मँहगा 
समफकर बाहर के पुण्य-पाप में धमे माने, तो उस विपरीत मान्यता का 
चढ़ा हुआ विष ऐसा फद-फदा उठेगा कि पुण्य के शोध की जलन 
का पार नहीं आयेगा; चौरासी के अवतार में कहीं भी घमे सुनने का 
सुयोग नहीं मिलेगा । इसलिये स्वेज्ञ बीतराग का कथन क्या है? उसे 
पात्रता से, सत्सप्तागम से निगृत्ति पूरक सुनकर, अविकारी-आत्म स्व- 
भाव के स्वीकार करना चाहिये । 
भात्म-प्रतीति के होने के बाढ, स्वभाव के वल्ल से विशेष राग के 
दूर होने पर बीच में व्रत संबम के शुभभाव सहज ही आते हैं, शुभा- 
शुभ वृत्ति से छूटकर अन्तरंग ध्यान में एकाग्र होते प्म्रम वाह्मवृत्तिरूप 
विचार नहीं होता | शुभाशुभ राग अविकारी स्वभाव से विरोधभाव है; 
उपसे त्रिकाल में भी प्म्यकूदशन, ज्ञान, चारित्र नहीं होसकता | पापभाव 
को छोड़ने के लिये पुण्यमाव ठीक है-उतप्तका निषेध नहीं है, किन्तु 
उप्तसे हित मानना बहुत बड़ी. भूल है, क्योंकि पहँ अविकारी स्वभाव 
का विरोध होता है। जिसे पूर्वा पर विरोध रहित - खरूप की प्रतीति 
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नहीं है उसके सच्चे व्रत झोरं साधुता नहीं होसकती। कषाय को सूहम 
करने से पुण्यत्रंध होता है, किन्तु भव-श्रमण कम नहीं होता। आाचाये- 
देव कहते हैं कि यह से कथन निर्दोष-निर्वाध है। बाह्यदृष्टिं वाला 
जीव निरदोषत्व अथवा दोषत किसप्तें निश्चय करेगा! 

जैसे एक ढ़ाल की दो वाजू होती हैं, उनमें से जब- एक वाजू 
देखने की मुख्यता होती है तब दूसरी लक्ष्य में गौण होजाती हैं; इसी- 
प्रकार एक झ्ञात्मा को कर्म के निमित्ताधीन, विकारी ज्ञणिक्र दृष्टि से 
देखें, तो एकरूप स्वभाव से विरुद्ध अनेक प्रकार का रागमाव है, उसे 
जानकर यह मेरा मूल स्वभाव नहीं है इस्तलिये उस ओर झादरभाव से 
देखना बन्द करना चाहिये अर्थात्‌ उसके लक्ष्य को गौणकर देना चाहिये। 
यदि अन्तरंग इष्टि से दूपरी शुद्ध पवित्रता की बाजू पर देखें तो भात्मा 
त्रिकाल एकरूप ज्ञायक है, अनेत आनंदस्वरूप है । 

भावार्थ--इन नवततत्वों को जानने के बाद, एक में अनेक प्रकार 
को देखने वाली वाह्य इृष्टि को गौण करकें शुद्ध नय से अखण्डः एक 
स्भाव की ओर उन्मुख होकर देखें तो जीव ही एक मात्र चैतन्य 
चमत्कार प्रकाशरूप में प्रगट होरहा है, इसके अतिरिक्त मिन्न-मिन्न नवं- 
तलों के विकल्प कहीं कुछ दिखाई नहीं देते | इसप्रकार जहँँ। तक 
जीव को अपने ज्ञायक स्वभाव की जानकारी नहीं है, वहाँ तक वह 
व्यवहार में मूढ़ दृष्टि वाला है क्योंकि वह भिन्‍न-मिन्‍न नवतर््वों को 
मानता है । 


शुद्धनय के द्वारा नवप्रकार में से बाहर निकालकर भात्मा को 
पकरूप मानत; सो सम्यकृत्व हैं | नवतर्त्वों के विकल्प के भेंद' की श्रद्धा 
को गोण करके अभेद को स्वविषय करने वाले के निश्चय सम्यकदशन 
प्रगट होता हैं | पहले नवतत्वों के भेद जानना पड़ते हैं; कितु वह गुण का 
कारण नहीं हं, स्वभाव नहीं है | स्वभाव तो त्रिकाल एकरूप शुद्ध ही 
हैं| वह ब्रिकार का नाशक, गुण का रक्षक और निमलता का उत्पादक 
४; उसके बल से धम का प्रारंभ होता है । 


